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जन्मए्ाती संस्करण 


दुद्यम खंड 


केन्द्रीय सरकार तथा उत्तर प्रदेश, विहार एवं मध्य प्रदेश सरकारों की उदा- 
रतापूर्ण सहायता से यह कष्टसाध्य एवं महँगा प्रयास सफल हो पाया; इन सरकारों 
ने इस लक्ष्य की पूर्ति के लिए विभिन्न परिमाणों में आथिक सहायता दी; अतः 

इसके लिए हम सभी सरकारों के प्रति आभारी हैं। 
--प्रकाशक 
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स्वामी विवेकानन्द 


मेरा जीवन तथा ध्येय 


(२७ जनवरी, १९०० ई० को पेंसाडेना के शेक्सपियर क्लब में दिया हुमा भाषण ) 


देवियो और सज्जनों ! आज प्रातःकाल का विषय वेदान्त दर्शन था, किन्तु 
रोचक होते हुए भी यह विषय बहुत विशाल और कुछ रूखा सा है। 

अभी अभी तुम्हारे अध्यक्ष महोदय एवं अन्य देवियों और सज्जनों ने मुझसे 
अनुरोध किया है कि मैं अपने काये के बारे में उनसे कुछ निवेदन करूँ। यह तुम 
लोगों में से कुछ को भले ही रुचिकर जान पड़े, किन्तु मेरे लिए वैसा नहीं है। सच 
पूछो तो मैं स्वयं समझ नहीं पाता कि उसका वर्णन किस प्रकार करूँ, क्योंकि अपने 
जीवन में इस विषय पर बोलने का यह मेरा पहला ही अवसर है। 

अपने स्वल्प ढंग से, जो कुछ भी मैं करता रहा हूँ, उसको समझाने के लिए मैं 
तुमको कल्पना द्वारा भारत ले चलूंगा। विषय के सभी व्योरों और सूक्ष्म विवरयों 
में जाने क्रा समय नहीं है, और न एक विदेशी जाति की सभी जटिलताओं को इस 
अल्प समय में समझ पाना तुम्हारे लिए सम्भव है। इतना कहना ही पर्याप्त होगा 
कि मैं कम से कम भारत की एक रूघु रूपरेखा तुम्हारे सम्मुख प्रस्तुत करने का 
प्रयास करूँगा) 

भारत खँडहरों में ढेर हुई पड़ी एक विशाल इमारत के सदृश है। पहले देखने 
पर आशा की कोई किरण नहीं मिलती । वह एक विगत और भग्नावदिष्ट राष्ट्र है। 
पर थोड़ा और रुको, रुककर देखो, जान पड़ेगा कि इनके परे कुछ और भी है। 
सत्य यह है कि वह तत्त्व, वह आदर, मनुष्य जिसकी वाह्य व्यंजना मात्र है, जब तक 
कुण्ठित अथवा नष्ट-भ्रष्ट नहीं हो जाता, तब तक मनुष्य भी निर्जीब नहीं होता, 
तब तक उसके लिए आशा भी अस्त नहीं होती। यदि तुम्हारे कोट को कोई वीसों 
वार चुरा छे, तो क्या उससे तुम्हारा अस्तित्व भी शेप हो जायगा ? तुम नवीन कोट 
बनवा लोगे---कोट तुम्हारा अनिवार्य अंग नहीं। सारांश यह कि यदि किसी घनी 
व्यक्ति की चोरी हो जाय, तो उसकी जीवनी शक्ति का अंत नहीं हो जाता, उसे 
मृत्यु नहीं कहा जा सकता। मनुष्य तो जीता ही रहेगा। 

इस सिद्धान्त के आधार पर खड़े होकर आओ, हम अवलोकन करें और देखें-- 
अब भारत राजनीतिक शक्ति नहीं, आज वह दासता में वँची हुई एक जाति है। 


विवेकानन्द साहित्य है 


अपने ही प्रशासन में भारतीयों की कोई आवाज़ नहीं, उनका कोई स्थान नहीं--- 
वे हैं केवल तीस करोड़ गुलाम--और कुछ नहीं ! भारतवासी की औसत आय डेढ़ 
रुपया प्रतिमास है। अधिकांश जन-समुदाय की जीवन-चर्या उपवासों की कहानी 
है, और जरा सी आय कम होने पर लाखों काछ-कवलित हो जाते हैं। छोटे से अकाल 
का अर्थ है मृत्यु। इसलिए, जब मेरी दृष्टि उस ओर जाती है, तो मुझे दिखायी 
पड़ता है नाश, असाध्य नाश। 
पर हमें यह भी विदित है कि हिन्दू जाति ने कभी घन को श्रेय नहीं माना। 
घन उन्हें खूब प्राप्त हुआ,--दूसरे राष्ट्रों से कहीं अधिक घन उन्हें मिला, पर हिन्दू 
जाति ने धन को कभी श्रेय नहीं माना। युगों तक भारत शक्तिशाली वना रहा, 
पर तो भी शक्ति उसका श्रेय नहीं वनी, कभी उसने अपनी शक्ति का उपयोग अपने 
देश के बाहर किसी पर विजय प्राप्त करने में नहीं किया। वह अपनी सीमाओं से 
सन्तुष्ट रहा, इसलिए कभी भी उसने किसीसे युद्ध नहीं किया, उसने कभी भी 
साम्राज्यवादी गौरव को महत्त्व नहीं दिया। घन और शक्ति इस जाति के आदर 
कभी न वन सके। 
तो फिर ? उसका मार्ग उचित था अथवा अनुचित--यह प्रश्न प्रस्तुत नहीं 
है, बरन्‌ बात यह है कि यही एक ऐसा राष्ट्र है, मानव-वंशों में एंक ऐसी जाति है, 
जिसने श्रद्धापूर्वक सदैव यही विश्वास किया कि यह जीवन वास्तविक नहीं। सत्य 
तो ईइवर है, और इसलिए दु:ख और सुख में उसीको पकड़े रहें। अपने अधःपतन 
के बीच भी उसने धर्म को प्रथम स्थान दिया है। हिन्दू का खाना धामिक, उसका 
पीना थामिक, उसकी नींद घामिक, उसकी चाल-ढारू धार्मिक, उसके विवाहादि 
धामिक, यहाँ तक कि उसकी चोरी करने की प्रेरणा भी घामिक होती है। 
क्या तुमने अन्यत्र भी ऐसा देश देखा है ? यदि वहाँ एक डाकुओं के गिरोह 
की जरूरत होगी, तो उसका नेता एक घामिक तत्त्व गढ़कर उसका प्रचार करेगा, 
उसकी कुछ खोखली सी आध्यात्मिक पृष्ठभूमि रचेगा और फिर उद्घोष करेगा कि 
परमात्मा तक पहुँचने का यही सबसे सुस्पष्ट और श्ीघ्यग्रामी मार्ग है। तभी लोग 
उसके अनुचर वरनेंगे--अन्यथा नहीं। इसका एक ही कारण है भौर वह यह है कि 
इस जाति की सजीवता, इस देश का ध्येय धर्म है, मौर क्योंकि धर्म पर अभी आघात 
नहीं हुआ, अतः यह जाति जीवित है। 
रोम की ओर देखो। रोम का ध्येय था साम्राज्य-लिप्सा--शक्ति-विस्तार। 
ओर ज्यों ही उस पर आधात हुआ नहीं कि रोम छित्न-भिन्न हो गया, विलीन हो 
गया। यूनान की प्रेरणा थी बुद्धि। ज्यों ही उस पर आधात हुआ नहीं कि यूनान 
की इतिश्री हो गयी। और वर्तमान युग में स्पेन इत्यादि वर्तमान देशों का भी यही 
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हाल हुआ है। हर एक राप्ट्र का विश्व के लिए एक ध्येय होता है, और जब तक 
वह ध्येय आकान्त नहीं होता, तव तक वह राष्ट्र जीवित रहता है--चाहे जो संकट 
क्यों न आये। पर ज्यों ही वह ध्येय नष्ट हुआ कि राष्ट्र भी ढह जाता है। 

भारत की वह सजीवता अभी भी आकान्त नहीं हुई है। उन्होंने उसका त्याग 
नहीं किया है, वह आज भी वलरूशाली है--अंधविश्वासों के बावजूद भी। वहाँ 
भयानक अंधविश्वास हैं, उनमें से कुछ अत्यन्त जघन्य एवं घृणास्पद--चिन्ता न 
करो उनकी। पर राष्ट्रीय जीवन-धारा--जाति का ध्येय अभी भी जीवित है। 

भारतीय राष्ट्र कमी वलशाली, दूसरों को पराजित करनेवाला राष्ट्र नहीं 
बनेगा--कभी नहीं। वह कभी भी राजनीतिक शक्ति नहीं वन सकेगा; ऐसी 
शक्ति बचना उसका व्यवसाय ही नहीं--राष्ट्रों की संगीत-संगति में भारत इस 
प्रकार का स्वर कभी दे ही नहीं सकेगा। पर आखिर भारत का स्वर होगा क्‍या ? 
वह स्वर होगा ईश्वर, केवछ ईरवर का। भारत उससे कठोर मृत्यु की तरह चिपदा 
हुआ है। इसीलिए वहाँ अभी आशा है। 

अतः इस विश्लेषण के उपरान्त यह निष्कर्ष निकलता है कि ये तमाम विभी- 
पिकाएँ, ये सारे देन्य-दारिदरय और दुःख विशेष महत्त्व के नहीं--भारत-पुरुष अभी 
भी जीवित है, और इसलिए आशा है। 

वहाँ सारे देश में तुमको घामिक क्रियाशीलता का वाहुल्य दिखायी पड़ेया। 
मुझे ऐसा एक भी वर्ष स्मरण नहीं, जब कि भारत में अनेक नवीन संप्रदाय उत्पन्न 
न हुए हों। जितनी ही उद्दाम घारा होगी, उतने ही उसमें भँवर और चक्र उत्पन्न 
होंगे--यह स्वाभाविक है। इन सम्प्रदायों को क्षय का सूचक नहीं समझा जा सकता, 
वे जीवन के चिह्न हैं। होने दो इन संप्रदायों की संख्या में वृद्धि--इतनी वृद्धि कि 
हममें से प्रत्येक व्यक्ति ही एक सम्प्रदाय हो जाय, हर एक व्यवित। इस विषय को 
लेकर कलह करने की आवश्यकता ही क्‍या है ? 

अब तुम अपने देश को ही छो। (किसी आलोचना की दृष्टि से नहीं) । यहाँ के 
सामाजिक क़ानून, यहाँ की राजनीतिक संस्थाएँ, यहाँ की हर एक चीज़ का निर्माण 
इसी दृष्टि से हुआ है कि मानव की लौकिक यात्रा सरलतापूर्वक सम्पन्न हो जाय। 
जव तक वह जीवित है, तब तक खूब सुखपूर्वक जीवन-यापन करे। अपने राजमार्गों 
की और देखो, कितने स्वच्छ हैं वे सव ! तुम्हारे सौन्दर्यशाली नगर ! और इसके 
अतिरिक्त वे तमाम साधन, जिनसे धन को निरन्तर द्विगुणित किया जाता है। 
जीवन के सुखोपभोग करने के कितने ही रास्ते ! पर यदि तुम्हारे देश में कोई 
व्यक्ति इस वृक्ष के नीचे बैठ जाय और कहने लगे कि मैं तो यहीं पर आसन मारकर 
ध्यान छगाऊँगा, काम नहीं करूँगा, तो उसे कारागृह जाना होगा। देखा 
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तुमने ? उसके लिए जीवन में कोई अवसर नहीं । मनुष्य तभी इस समाज में 
रह सकता है, जब कि वह समाज की पाँत में एकरस होकर काम किया 
करे। प्रस्तुत जीवन में आवंदोपभोग की इस घुड़दौड़ में हर एक आदमी को 
शामिल होना पड़ता है, अन्यथा वह मर जाता है। 

अब हम ज़रा भारत की ओर चलें। वहाँ यदि कोई व्यक्ति कहे कि मैं उस 
पर्वत की चोटी पर जाकर वैदूँगा और अपने शेष जीवन भर अपनी नाक की नोक को 
देखते रहना चाहता हूँ, तो हर जादमी यही कहता है, जाओ, शुभमस्तु ! ' उसे कुछ 
कहने की ज़रूरत नहीं। किसीने उसे कपड़ा ला दिया और वह संतुष्ट हो गया। 
पर यदि कोई व्यक्ति आकर कहे कि देखो, मैं इस जिन्दगी के कुछ ऐशो-आराम 
लूटना चाहता हैं, तो शायद उसके लिए सब द्वार वन्द ही मिलेंगे। 

मेरा कहना है कि दोनों देशों की घारणाएँ भ्रमात्मक हैं। मुझे कोई कारण नहीं 
दिखता कि कोई व्यक्ति यहाँ आसन लगाकर त्राठक वाँचे तव तक क्‍यों न बैठा रहे, 
जब तक कि उसकी इच्छा हो। क्‍यों वह भी वही करता रहे, जो अधिकांश जन- 
समुदाय किया करता है? मुझे तो कोई उचित कारण नहीं दिखायी देता। 

उसी प्रकार मैं यह समझ नहीं पाता कि भारत में क्यों मानव इस जीवन की 
सामग्रियाँ न पाये, धनोपाजंन न करे ? लेकिन, तुम जानते हो, वहाँ से करोड़ों को 
इसके विरुद्ध दृष्टिकोण को स्वीकार करने के लिए आतंकित कर विवश किया जाता 
है। वहाँ के ऋषियों की यह निरंकुशता है! यह निरंकुशता है महात्माओं को, 
पह निरंकुशता है अध्यात्मवादियों की, यह निरंकुशता है बुद्धिवादियों की, यह 
निरंकुशता है ज्ञानियों को । और ज्ञानियों की निरंकुशता, याद रखो, अज्ञानियों की 
निरंकुशता से कहीं अधिक प्रवल होती है। जब पंडित और ज्ञानवान अपने मतों को 
भौरों पर लादना प्रारम्भ कर देते हैं, तो वे वाघाओं और बन्चनों को रचने के ऐसे 
लाखों उपाय सोच लेते हैं, जिनको तोड़ने की शक्ति अज्ञानियों में नहीं होती। 

मैं अब यह कहना चाहता हूँ कि इसे एकदम रोक दिया जाय। लाखों-करोड़ों 
का होम करके एक बड़ा आध्यात्मिक दिग्गज पैदा किया जाने का कोई अर्थ नहीं है। 
यदि हम ऐसा समाज निर्माण करें, जिसमें एक ऐसा आध्यात्मिक दिग्गज भी हो 
और सारे अन्य लोग भी सुखी हों, तो वह ठीक है। प्र अगर करोड़ों को पीसकर 
एक ऐसा दिग्गज बताया गया, तो यह अव्याय है। अधिक उचित तो यह होगा कि 
सारे संसार के परित्राण के लिए एक व्यक्ति कष्ट झेले। 

किसी राष्ट्र में यदि तुमको कुछ कार्य करना है, तो उसी राष्ट्र की विधियों को 
अपनाना होगा। हर आदमी को उसीकी भाषा में वतरूना होगा। अगर तुमको 
अमेरिका या इंग्लैण्ड में धर्म का उपदेश देना है, तो तुमको राजनीतिक विधियों के 
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माध्यम से काम करना होगा--समंस्थाएँ वतानी होंगी, समितियाँ गढ़नी होंगी, 
वोट देने की व्यवस्था करनी होगी, बैलेट के डिब्बे बनाने होंगे, सभापति चुनना 
होगा--इत्यादि--क्योंकि पाश्चात्य जातियों की यही विधि और यही भाषा है। 
पर यहाँ भारत में यदि तुमको राजनीति की ही बात कहनी है, तो घर्म की भाषा को 
माध्यम बताना होगा । तुमको इस प्रकार कुछ कहना होगा--जो आदमी प्रतिदिन 
सवेरे अपना घर साफ़ करता है, उसे इतना पुण्य प्राप्त होता है, उसे मरने पर स्वर्ग 
"मिलता है, वह भगवान्‌ में लीन हो जाता है।' जब तक तुम इस प्रकार उनसे न 
कहो, वे तुम्हारी वात समझेंगे ही नहीं। यह प्रइन केवल भाषा का है। वात जो 
की जाती है, वह तो एक ही है। हर जाति के साथ यही वात है। परन्तु प्रत्येक 
जाति के हृदय को स्पर्श करने के लिए तुमको उसीकी भाषा में बोलना पड़ेगा। 
और यह ठीक भी है। हमें इसमें बुरा न मानना चाहिए। 
जिस संप्रदाय का मैं हूँ, उसे संत्यासी की संज्ञा दी जाती है। इस शब्द का अर्थ 
है--विरक्त'---जिसने संसार छोड़ दिया हो, यह संप्रदाय बहुत बहुत प्राचीन है। 
गौतम वुद्ध जो ईसा के ५६७० वर्ष पूर्व आविर्भूत हुए, वे भी इसी संप्रदाय में थे। वे 
इसके सुघारक मात्र थे। इतना प्राचीन है वह ! संसार के प्राचीनतम ग्रंथ वेद में 
भी इसका उल्लेख है। प्राचीन भारत का यह नियम था कि प्रत्येक पुरुष और स्त्री 
अपने जीवन की संध्या के निकट सामाजिक जीवन को त्यागकर केवल अपने मोक्ष 
और परमात्मा के चिन्तन में संलग्न रहे। यह सव उस महान्‌ घटना का स्वागत 
करने की तैयारी है, जिसे मृत्यु कहते हैं। इसलिए उस प्राचीन थुग में वृद्धजन 
संन्यासी हो जाया करते थे। बाद में युवकों ने भी संसार त्यागना आरम्भ किया। 
युवकों में शक्ति-बाहुल्य रहता है, इसलिए वे एक वृक्ष के नीचे वंठकर सदा-सर्वदा 
अपनी मृत्यु के चितन में ही ध्यान लगाये न रह सके, वे यहाँ-वहाँ जाकर उपदेश देने 
और नये नये सम्प्रदायों का निर्माण करने छंगे। इसी प्रकार युवा बुद्ध ने वह महान्‌ 
सुधार आरम्भ किया। यदि वे जरा-जजरित होते, तो वे उस नासाग्र पर दृष्टि 
रखते और शांतिपूर्वक मर जात्ते। 
यह सम्प्रदाय कोई धर्म संघ---चच--नहीं है और न इसके अनुयायी पुरोहित 

होते हैं। पुरोहितों और संन्यासियों में मौलिक भेद है। भारत के अन्य' व्यवसायों 
की भाँति पुरोहिती भी सामाजिक जीवन का एक पैतृक व्यवसाय है। पुरोहित का 
पुत्र उसी प्रकार पुरोहित वन जाता है, जिस प्रकार वढ़ई का पुत्र वढ़ई अथवा लोहार 
का वेटा छोहार। पुरोहित को विवाह-सूत्र में भी वेंधना पड़ता है। हिन्दू का मत 
है कि पत्नी के बिना पुरुष अधूरा है। अविवाहित पुरुष को घामिक कत्य करने 
का अधिकार नहीं। 
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संन्यासियों के पास सम्पत्ति नहीं होती, वे विवाह नहीं करते। उनके ऊपर 
कोई समाज-व्यवस्था नहीं। एकमात्र बन्धन जो उन पर व्यापता है, वह है गुरु 
और शिष्य का आपसी सम्बन्ध--और कुछ नहीं। और यह भारत की अपनी 
निजी विशेषता है। गुर कोई ऐसा व्यक्ति नहीं, जो वस कहीं से आकर मुझे शिक्षा 
दे देता है और उसके बदले में मैं उसे कुछ धन देता हूँ और बात खत्म हो जाती है। 
भारत में यह गुरु-शिष्य-सम्बन्ध वैसी ही प्रथा है, जैसे पुत्र का गोद लेना। गुरु पिता 
से भी बढ़कर है और मैं सचमुच गुरु का पुत्र हँ--हर तरह से उनका पुत्र । पिता से' 
भी बढ़कर मैं उनकी आज्ञा का अनुचर हूँ, उनसे बढ़कर वे मेरे सम्मान्य हैं---और 
वह इसलिए कि जहाँ मेरे पिता ने मुझे केवल यह शरीर मात्र दिया, मेरे गुरु ने मुझे 
मेरी मुक्ति का मार्ग प्रदर्शित किया और इसलिए वे पिता से बढ़कर हैं। मेरा अपने 
गुरु के प्रति यह सम्मान जीवन-व्यापी होता है, मेरा प्रेम चिरजीवी होता है। बस 
एकमात्र यही सम्बन्ध है, जो बच रहता है। मैं इसी प्रकार अपने शिष्यों को ग्रहण 
करता हूँ। कभी कभी तो गुरु एकदम नवयुवक होता है और शिष्य कहीं अधिक 
बूढ़ा। पर चिन्ता नहीं, वृढ़ा पुत्र बनता है और मुझे 'पिता' शब्द से सम्बोधन करता 
है और मुझे भी उसे पुत्र अथवा पुत्री कहकर पुकारना पड़ता है। 
एक समय की बात है कि मुझे एक वृद्ध शिक्षक मिले--वे विल्कुल विचित्र थे। 
उन महाशय को बौद्धिक पाण्डित्य में कुछ चाव न था, क्वचित्‌ ही वे पुस्तकें देखते या 
उनका मनन करते। पर जब वे कम उम्र के ही थे, तभी से उनके मन में सत्य का 
सीधा साक्षात्कार कर लेने की बड़ी उम्र आर्काक्षा समा गयी। पहले-पहल उन्होंने 
अपने ही धर्म पर प्रयोग किया। फिर उनके मन में आया कि नहीं, और भी धर्मो के 
सत्य को पाया जाय। इस उद्देश्य से एक के बाद एक धर्मो का वे अनुष्ठान करते 
चले। उस समय तक तो जो कुछ उनसे कहा जाता, वे ध्यानपूर्वक करते और तब तक 
उस सम्प्रदायविशेष में रहते, जब तक कि उस सम्प्रदाय के विशिष्ट आदर्श का 
साक्षात्कार न कर लेते। फिर कुछ वर्षो के वाद दूसरे सम्प्रदाय की साधना में रूग 
जाते। जब वे सारे सम्प्रदायों का अनुभव कर चुके, तव वे इस निष्कर्ष तक पहुँचे 
कि ये समस्त ठीक हैं। किसीमें भी वे दोष न देख सके, हर सम्प्रदाय एक ऐसा मार्ग 
है, जिससे लोग एक निश्चित केन्द्र पर ही पहुँचते हैं। और तव उन्होंने घोषणा की, 
यह कितने गौरव की बात है कि यहाँ इतने अधिक मार्ग हैं, क्योंकि यदि केवल एक 
ही मार्ग होता, तो शायद वह केवल एक ही व्यक्ति के अनुकूल होता। इतने अधिक 
मार्ग होने से हर एक व्यक्ति को सत्य तक पहुँच सकने का अधिक से अधिक 
अवसर सुलभ है। यदि मैं एक भाषा के माध्यम से नहीं सीख सकता, तो मुझे दूसरी 
भाषा आजमानी चाहिए।' और इस तरह उन्होंने प्रत्येक धर्म को आशीष दिया। 


रु मेरा जीदन तया प्येय 


में जिन विचारों का सन्देश देना चाहता हें, वे सच उनके विचारों को प्रत्ति- 
घ्वनित करने की मेरी अपनी चेप्टा है। इसमें मेरा अपना सिजी कोर्ड नी मौखिक 
विचार नहीं; हाँ, जो कुछ असत्य अथवा बुरा है, वह अवद्य मेरा ही है। पर हर 
ऐसा शब्द, जिसे मैं तुम्हारे सामने कहता हूं और जो सत्य एवं घुम है, फेवल उन्हींसी 
वाणी को सझंकार देने का प्रयत्न मात्र है। प्रोफ़ेसर मेक्समूलर द्वारा छिसित उनके 
जीवन-चरित्र को तुम पढ़ो।' 
बस उन्हीके चरणों में मुझे ये विचार प्राप्त हुए। मेरे साथ जौर भी अनेक 
नवयुवक थे। में केवल वाऊक ही था। मेरी उन्न रही होगी सोलह वर्ष की, छुछ 
और तो मुससे भी छोटे थे और छुछ बड़े भी थे---छूगमभग एक दर्जन रहे होंगे, हम 
सब। और हम सबने बैठकर यह निदचय किया कि हमें इस आदर्श का प्रसार करना 
है। और चल पट़े हम छोग--न केवल उस आदर्ण का प्रसार करने के लिए, बल्कि 
उसे और भी व्यावहारिक रुप देने के छिए। तात्पयं यह कि हमें दिसल्यना था 
हिल्लुओं की आध्यात्मिकता, बोदोों की जीव-दया, ईसाइयों फी क्रियायौलता, एपं 
मुस्लिमों का वन्धुत्व-और ये सब अपने ध्यावह्य रिक जीवन मे! माध्यम द्वारा । 
हमले निरयम किया, हम एक सार्यभोस धर्म का निर्माण करेंगे--अमी और गा 
ही रपगिे नहीं। 
हमारे गुर एक वृद्धनन थे, जो एक सिवा भी कभी हाथ से नही एसे थे। 
बस जो झुछ घोड़ा सा भोजन दिया जाता था, ये उसे ही रे खेले थ 


हेैसे थे, और एड गज 
ये थे, आर फूट गद्ध 
र्ड 





फाद्रा--नधिक छुछ नदीं। उन्हें और छुछ रग्ीफार करने के शिए कोई प्रेरित 

मे कर पाता सा। इन तमाम झनोशे विचारों से युक्त होने पर भी ये दऐ सनशासन- 
गठोर थे, गयो कि इसीने उ्हों मुक्त किया घा। भारत का सन्यासी भाण राजा गा 
मित्र है, उसके साथ भोजन करना है, तो काठ बह शियारी के साथ है जोर सरलले 
सो जाता टे। उसे प्रत्येफ गावित से सम्पई रघापित करना है, उसे सदेए मरने री 
रहना है। फाते एै--दुगसे पत्यर पर काई कहा 7 अपने जीवन के संस सोइट 


यों में 7 १०० मर सदा 
या भे कना ना मे एफ स्तान पर छुठ़ साथ तन माह से कझ्ापग्ा रहा सन, स८ 
दम हा कामना रगा। रंग सखबरहा सब गा करले 


पुर मयहों भे विसासें को सौर उनसे मनिशानेयायझ सभी 
श्न स्‌ट्द्ा अर पुय से उस ना छा सार उनझा 3 एतवात खाना 





5 ० ५ 
बाय रिश् निध्कयों को झामाश। सा्ेगीमिक धर्म, दोनों में कार पीर 
लिप ०६ दिए छ्डज से काओ है न 

१. संबंधों भाषा में खिशित दामशाण : दिए रह ऐसड सेंरंगर्ता शो 


पटते १८६६ में साइन से प्रराशित हुई कौर मिसाशा एनर्टटय रघछ४॥३ में सात 
शाधम में शिया। 


विवेकानन्द साहित्य १० 


ऐसी ही वातें, जो सिद्धात्ततः बड़ी अच्छी हैं, पर जिन्हें चरितार्थ करना आवश्यक 
था। उसीका बीड़ा इन्होंने उठाया। 
तब वह दुःख का दिन आया, जव हमारे वृद्ध गुरुदेव ने महासमाधि ली। हमसे' 
जितना बना, हमने उनकी सेवा-शुश्रृषा की। हमारे कोई मित्र न थे। सुनता भी 
कौन, हम कुछ विचित्र सी विचारधारा के छोकरों की वात ? कोई नहीं। कम से 
कम भारत में तो छोकरों की कोई वक़्त नहीं। जरा सोचो--वारह लड़के लोगों 
को विशाल महान्‌ सिद्धान्त सुनायें, और कहें कि वे इन विचारों को जीवन में 
चरितार्थ करने के लिए कृतसंकल्प हैं! हाँ, सभी ने हँसी की, हेसी करते करते वे 
गम्भीर हो गये--हमारे पीछे पड़ गये--उत्पीड़न करने लंगे। बालकों के माता- 
पित्ता हमें कोघ से घिक्कारने लगे, और ज्यों ज्यों लोगों ने हमारी खिल्ली उड़ायी, 
स्यों त्यों हम और भी दृढ़ होते गये। 
तव इसके बाद एक भयंकर समय आया, मेरे लिए और मेरे अन्य वालक मित्रों 
के लिए भी। पर मुझ पर तो और भी भीषण दुर्भाग्य छा गया था! एक ओर थे . 
मेरी माता और भ्रातागण। मेरे पिता जी का अवसान हो गया और हम लोग 
असहाय, निर्घेम रह गये, इतने निर्धन कि हमेशा फ़ाक़ाकशी की नौबत आ गयी। 
कुदुम्व की एकमाच्र आशा मैं था, जो थोड़ा कमाकर कुछ सहायता पहुँचा सकता। 
मैं दो दुनियाओं की सन्धि पर खड़ा था। एक ओर था मेरी माता और भाइयों के 
भूखों मरने का दृश्य, और दूसरी ओर थे इन महान्‌ पुरुष के विचार, जिनसे--मेरा 
खयाल था--भारत का ही नहीं, सारे विश्व का कल्याण हो सकता है और इसलिए 
जिनका प्रचार करना, जिन्हें कार्यान्वित करना अनिवार्य था। इस तरह मेरे मन 
सें महीनों यह संघर्ष चलता रहा। कभी तो मैं छः छः, सात सात दिन और रात 
निरन्तर प्रार्थना करता रहता। कैसी वेदना थी वह! मानो मैं जीवित ही मरक 
में था। कुटुम्व के नैसगिक वन्धन और मोह मुझे अपनी ओर खींच रहे थे--मेरा 
वाल्य हृदय भला कंसे अपने इतने सगों का दर्द देखते रहता? फिर दूसरी ओर 
कोई सहानुभूति करनेवाला भी नहीं था! बाछूक की कल्पनाओं से सहानुभूति 
करता भी कौन, ऐसी कल्पनाएँ जिनसे औरों को तकलीफ़ ही होती ? मुझसे भला 
किसकी सहानुभूति होती ?--किसीकी नहीं--सिवा एक के। 
उस एक की सहानुभूति ने मुझे आशीष दिया, मुझमें आशा जगायी। वह स्त्री 
थी। हमारे गुरुदेव--ये महासंन्यासी--वाल्यावस्था में ही विवाहित हो गये थे। 
युवा होने पर जब उनकी घर्मप्रवणता अपनी चरम सीमा पर थी, वे आये एक विन 
अपनी पत्नी को देखने। वाल्यावस्था में विवाह हो जाने के उपरान्त युवावस्था तक 
उन्हें परस्पर मेल-मिलाप करने का अवसर क्वचित्‌ ही मिला था। पर जव वे बड़े 


२१ मरा जीवन तया ध्येय 


हि लुक, लो आये एक दिन थानों पत्नी के पास, और बलि, /देसो, में सझपरा पनि 


है, इस देह पर सुस्हाश समिकार है। पर में कामझ जीवन दिला नी सफलता 
सयधि मैने सुमसे ब्याह कर झिया है। में जय सब डुःछ सुझारे फैसले पर छोप्ना 
है! उन्होंने रास द्वए कटा, प्रन सुझों आशोद दे। कया लझगरी बड़ बार दा श्पिः 
में तुर्झो पप.यतित कस्लेयालों सता हैं? बस सकेया सो मे नुगारा मटायक ही 


शझिया। जाओ, क्षपने बाय में प्मसर गोयों। 


हक कह 5 आ की, हि त्ति अग्रम कर मे हक और न कनतनक ५ 
एया रुख थे! पत्ति अग्रसर होते मंधे ओर कल मे 

पनी राह पर बढ़ते गये और सदा पत्नी अपने ही रघान से उन्े 
हज, जता तना बने सका, वहाँ तदा। और बाद भे जब ये पुरुष था 


बने गंये,लव थे आयी। सनम में थे हो उनकी प्रभम शिष्या 75 #॑ 
जीपन उनकी देह को सूरध्षा और सेवा करने में घिनाया | 


पवा भी ने चद्य कि ये जो रहे है, मर रहे है अयवा झुछ सौर। 





के न > ब * > बी व्यय 
बार सो ऐस भावारिष्ट हो जाते कि जरते अगारों पर बैठने पर भी उसे को संवार 
ने ना ४ गे गोरे गैर तत्व > ५ ने ४ । ईज बजे ५००० प्ार्न कु 
ने दाता [ हाँ, जखते अगारों पर ! | अपने गरीर छी ऐसी सुधि उसे भर जाती। 
ता, थे हा एक ऐसी देवी थी, जिस उन बाखों को विचारधारा मे एुए सगान- 


भूति थो। छेक्रिन उनके पास शक्ति ही कया सी, ये तो हम लोगों मे भी गिर्मय 
पर विश्ता सही--हम लोग तो सारा मे 


फद परे मे। मेरा विष्णन मा कि इसे 
॥5 ॥। मरा विण्सन था 5 5 





विसारों से भारत अधिक शानो रमासित होगा सथा भारत के सिया पैर भी पगेक 


शो और जातियो का उसमे झन्याय हो सोेगा। सनी मद जन॒भा हक 


पि हु 





सार मे दे >> हर ऊ हद ज- न 
पिशारं का नाथ शोने देने के यदसे तो करी यर से सार ३ । | उठ मददया थन एम 


गप्गद 
ना कि 

घन फ ः आाशंगा जज बज रूम ् बकरी ५ ४७ ० के 

इयर सपने फा मदाता रगे ! क्या विमि ४ झारया सा द एकड़ दा से रहा, याद या भा: 

कफननजा जा त्ता ने ने जे ग्ग्ना न्दाः कै; कब कक कक “बाज 

मर गय तो : गहु तो बखिदान है. सह सो सरला ही दोगया। बिसा इीपयास मे शोई 


0 ल्‍ 
न 2] ७) नम 2 ० को थाजर ६........२०००-कक बट इस क 7 ह 6. 
भी भाप पाई मिझ री 7 ध्वितला। फोलकोा ८ यार छू 8.0९ 4०३१ ॥ 5] 'ईढ7 ६५००० 


र «।] 





विवेकानन्द साहित्य श्र 


कहीं घुड़की। किस्सा यह कि सब अनाप-शनाप ही हमें दिया गया। यहाँ एक 
टुकड़ा मिला, तो वहाँ दूसरा। आख़िर हमें एक घर भी मिल गया--दूटा-फूटा, 
खँडहर, जिसमें रहते थे फूफकारते काले नाग। पर हमें उसे लेना ही पड़ा-- 
सबसे सस्ता जो था न! हम उसमें गये और जाकर वहाँ रहे। 

इस तरह कुछ वर्ष काटे, सारे भारत का भ्रमण किया और यही कोशिश की कि 
हमारे विचार और आदर्श को एक निश्चित स्वरूप प्राप्त हो जाय। दस वर्ष बीत 
गये--प्रकाश की किरण न दिखी । और भी दस वर्ष वीते ! हजारों बार निराशा 
आयी। पर इन सवके वीच हरदम आशा की एक किरण बनी रही, और वह था 
हम लोगों का उत्कट पारस्परिक सहयोग, हमारा आपसी प्रेम। आज मेरे साथ 
लगभग सौ साथी हैं--स्त्री और पुरुष। वे ऐसे हैं कि यदि मैं एक वार शैतान भी 
बन जाऊं, तो भी वे ढाढ़स बँबाते हुए कहेंगे, अरे अभी हम हैं ! हम तुम्हें कभी भी 
न छोड़ेंगे!” और सचमुच यह वड़ा सौभाग्य है। सुख में, दुःख में, अकाल में, दर्द 
में, क्त्र में, स्वयं में, नरक में जो मेरा साथ न छोड़े, सचमुच वही मेरा मित्र है। ऐसी 
मैत्री क्या हंसी-मज़ाक़ है? ऐसी मैत्री से तो मानव को मोक्ष तक मिल सकता है। 
यदि इस प्रकार हम प्रेम कर सकें, तो उससे मोक्ष प्राप्त होता है। यदि ऐसी भक्ति 
आ जाय, तो वही सारी ध्यान-धारणाओं का सार है। तुमको किसी देवता का पूजन 
करने की जरूरत नहीं, यदि इस दुनिया में तुममें वह भक्ति है, वह श्रद्धा है, वह 
शक्ति है, वह प्रेम है। और उन मुसीबत के दिनों में वही वात हम सबमें थी, और 
उसीके बल पर हिमालय से कन्याकुमारी तथा सिन्धु से ब्रह्मपुत्र तक हमने भ्रमण 
किया। 

इन युवकों का समूह भ्रमण करता रहा। शने: शने: लोगों का ध्यान हमारी 
ओर खिंचा; ९० प्रतिशत उसमें विरोबी थे, बहुत ही अल्पांश सहायक था। हम 
लोगों की एक सबसे बड़ी कमी थी और वह यह कि हम सब युवा थे, निर्धन थे और 
युवकों की सारी अनम्रता हममें मौजूद थी। जिसको जीवन में खुद अपनी राह बना- 
कर चलता पड़ता है, वह थोड़ा अविनीत हो ही जाता है; उसे कोमल, नम्र और 
भिष्टभापी बनने का अधिक अवकाश कहाँ? भिरे सज्जनो, मेरी देवियों इत्यादि 
सम्बोधनों का उसे अवसर कहाँ ? जीवन में तुमने सदैव यह देखा होगा। वह तो 
एक अनगढ़ हीरा हैं, उसमें चिकनी पालिश नहीं। वह मामूली सी डिविया में एक 
रत्न है। 

और हम लोग ऐसे थे। समझौता नहीं करेंगे', यही हमारा मलमन्त्र था। 

आद हैं और इसे चरितार्थ करना ही होगा। यदि हमें राजा भी मिले, तो 
भी हम उससे अपनी वात कहे बिना न रहेंगे, भले ही हमें प्राणदण्ड क्‍यों न दिया 
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जाय ! और यदि कृषक मिला, तो उससे भी यही कहेंगे।” अतः हमारा विरोध 
होना स्वाभाविक था। 

पर ध्यान रखो, जीवन का यही अनुभव है। यदि सचमुच तुम पर-हित के 
लिए कटिबद्ध हो, तो सारा ब्रह्माण्ड भले ही तुम्हारा विरोध करे, तुम्हारा बाल भी 
वाँका न होगा। यदि तुम निःस्वार्थ और हृदय के सच्चे हो, तो तुम्हारे अन्तर में 
निहित परमात्मा की शक्ति के समक्ष, ये सारी विष्न-वाधाएँ क्षार क्षार हो जायँंगी। 
वे युवक बस ऐसे ही थे। प्रकृति की गोद से पवित्रता और ताज़गी लिये हुए शिशुओं 
के समान थे। हमारे गुरुदेव ने कहा, “मैं प्रभु की वेदी पर उन्हीं फूलों को चढ़ाना 
चाहता हूँ, जिनकी सुगनन्‍्ध अभी तक किसीने नहीं ली, जिन्हें अपनी अँगुलियों से 
किसीने स्पर्श नहीं किया।” उन महात्मा के ये शब्द हमें जीवन देते रहे। उन्होंने 
कलकत्ता की गलियों से समेटे हुए इन बालकों के जीवन की सारी भावी रूप-रेखा 
देख ली थी। जब वे कहते, “देखना' इस लड़के को, उस लड़के को--आगे 
चलकर क्या होगा वह,” तब लोग उन पर हँसते थे। पर उनकी आस्था और 
विश्वास अडिग था। कहते, “यह तो मुझसे माँ (जगन्माता) ने कहा है। मैं 
निर्वेल हूँ सही, पर जब वह ऐसा कहती है--उससे भूल हो नहीं सकती--तो 
अवद्य ऐसा ही होगा।” 

इस तरह चलता रहा। दस साल बोत गये, पर प्रकाश न मिला। इधर 
स्वास्थ्य दिन पर दिन क्षीण होता चला। शरीर पर इनका असर हुए विना नहीं रह 
सकता : कभी रात के नौ बजे एक वार खा लिया, तो कभी सबेरे आठ वजे ही एक 
वार खाकर रह गये, तो दूसरी वार दो रोज़ के वाद खाया--तीसरी वार तीन रोज 
के वाद--और हर वार नितान्‍्त रूखा-सूखा, शुष्क, नीरस भोजन ! अधिकांश 
समय पैदल ही चलते, वर्फ़ीली चोटियों पर चढ़ते, कभी कभी तो दस' दस मील पहाड़ 
पर चढ़ते ही जाते---केवछ इसलिए कि एक वार का भोजन मिल जाय। बतलाओ 
भला, भिखारी को कौन अपना अच्छा भोजन देता है ? फिर सूखी रोटी ही भारत 
में उनका भोजन है और कई वार तो वे सूखी रोटियाँ वीस बीस, तीस तीस दिन के 
लिए इकट्ठी करके रख लो जाती हैं और जब वे ईट की तरह कड़ी हो जाती है, तब 
उनसे पड्रस व्यंजन का उपभोग सम्पन्न होता है ! एक वार का भोजन पाने के लिए 
मुझे द्वार द्वार भीख माँगते फिरना पड़ता था। और फिर रोटी ऐसी कड़ी कि खाते 
खाते मुंह से छह बहने लगता था। सच कहूँ, वैसी रोटी से तुम अपने दाँत तोड़ सकते 
हो। मैं तो रोटी को एक पात्र में रख देता और उसमें नदी का पानी उड़ेल देता था। 
इस तरह महीनों ग्रुज्ञारने पड़े, निश्चय हो इन सबका प्रभाव स्वास्थ्य पर पड़ 
रहा था। 
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फिर मैंने सोचा कि भारत को तो अब देख लिया--चलो अव किसी और ' 
देश को आजमाया जाय। उसी समय तुम्हारी धर्म-महासभा होनेवाली थी और 
वहाँ भारत से किसीको भेजना था। मैं तो एक खानावदोश सा था, पर मैंने 
कहा, “यदि मुझे भेजा जाय, तो मैं जाऊँगा। मेरा कुछ विगड़ता तो हैं नहीं, और 
अगर बिगड़े भी, तो मुझे परवाह नहीं।” पैसा जुटा सकना बड़ा कठिन था। पर 
बड़ी खटपट के बाद रुपया इकट्ठा हुआ और वह भी मेरे किराये मात्र का। 
और बस, मैं यहाँ आ गया--दो एक महीने पहले ही। क्या करता--न किसीसे 
जान, न पहचान। बस सड़कों पर यहाँ-वहाँ भटकने रूगा। 

अन्त में धर्म-महासभा का उद्घाटन हुआ और मुझे बड़े सदय मित्र मिले, 

जिन्होंने मेरी खूब सहायता की। मैंने थोड़ा परिश्रम किया, धन जमा किया 

और दो पत्र निकाले। इसके बाद मैं इंग्लैण्ठ गया और वहाँ भी काम किया। 
साथ ही साथ अमेरिका में भी भारत के हित का कार्य साधता रहा। 

भारत विषयक मेरी योजना का जो विकास और केन्द्रीकरण हुआ है, वह 
इस प्रकार है: मैं कह चुका हूँ कि संन्यासी लोग वहाँ किस प्रकार जीवन यापन 
करते हैं, किस प्रकार द्वार द्वार भीख माँगने जाते हैं और बिना किसी शुल्क के 
धर्म को उन तक पहुँचाते है। वहुत हुआ तो बदले में एक रोटी का टुकड़ा ले 
लिया। यही कारण है कि भारत का अदने से अदना व्यक्ति भी धर्म की ऐसी 
उच्च प्रेरणाएँ अपने साथ रखता है। यह सब इन्हीं संन्यासियों के कार्य का फल 
है। तुम उससे प्रइन करो, “अंग्रेज लोग कौन हैं? --उसे पता नहीं। शायद 
उत्तर मिल जाय, “वे उन राक्षसों की सन्‍्तान हैं, जिनका वर्णन उन ग्रन्थों में है। 
है न यही ? ” “तुम्हारा शासक कौन है ?” “हमें पता नही।” “शासन क्‍या है ? ” 
“हमें पता नहीं।” पर तत्त्वज्ञान वे जानते हैं। जो उनकी असली कमज़ोरी है, 
वह है इस पार्थिव जीवन सम्बन्धी व्यावहारिक बौद्धिक शिक्षा का अभाव। ये 
कोटि कोटि मानव इस संसार से परे के जीवन के लिए सदा भ्रस्तुत रहते हैं--और 
यही क्‍या उनके लिए पर्याप्त नहीं ? नहीं, कदापि नही। उन्हें कहीं अच्छे रोटी 
के टुकड़े की ज़रूरत है, उनकी देह को कहीं अच्छे कपड़े के टुकड़े की आवश्यकता 
है। विकट समस्या यही है कि यह अच्छा रोटी का टुकड़ा और अच्छा कपड़ा इन 
गये-वीते कोटि कोटि मानवों को प्राप्त हो कहाँ से ? 

पहले मैं तुमसे कह दूं कि उन लोगों के लिए बड़ी आश्या है, क्योंकि वे संसार 
में सवसे अधिक नम्न व्यक्ति हैं। पर कायर अथवा भीरु नहीं। जब उन्हें लड़ना 
होता है, तो दैत्यों की भाँति लड़ते हैं। अंग्रेजों के सर्वोत्तम सैनिक भारत के किसानों 
से ही भर्ती किये गये हैं। मृत्यु का उनके सामने कोई महत्त्व नहीं। उनका मत 
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है--- वीसों वार तो मेरी मौत हो चुकी और सैकड़ों वार अभी मौत होनी है। 
इससे क्‍या ?” पीछे हटना उन्हें नहीं आता। भावुकता के वे क़ायल नहीं, पर 
योद्धा वे उच्चतम कोटि के हैं। 

स्वभाव से खेती उन्हें प्यारी हैं। तुम उन्हें लूट लो, उनको क़त्ल कर दो, 
उन पर कर लगा दो, तुम उनके साथ कुछ भी करो, पर जब तक तुम उन्हें अपने 
घर्म-पालन की स्वतन्त्रता देते हो, तव तक वे बड़े नम्न बने रहेंगे, वड़े ही शान्त 
और चुप। वे कभी औरों के बर्म से नहीं भिड़ते। हमारे देवताओं की पूजा 
करने की हमें स्वतन्त्रता दो, फिर चाहे हमसे और सब कुछ छीन लो'--यही 
उनका रुख है। अंग्रेजों ने जब उस मर्मस्थल को छुआ, तो प्रारम्भ हो गया 
उपद्रव ! सन्‌ ५७ की ग़दर का यही सच्चा कारण था--वे धारमिक दमन सह 
न सके। मुस्लिम सरकारें वस इसीलिए उड़ा दी गयीं कि उन्होंने भारत के 
धर्म को छूने की चेष्टा की। 

यह अगर छोड़ दो, तो वे बड़े शान्तिप्रिय, अवाचाल, नम्न और सर्वोपरि, 
दुब्यंसनों से दूर होते हैं। उनमें मादक-पेय का अभाव उन्हें किसी भी देश की 
साधारण जनता से बहुत ऊँचा उठा देता हैं। भारत के दरिद्रों के जीवन की उत्त- 
मता की तुलना तुम अपने देश की वस्तियों के जीवन से नही कर सकते। वस्ती 
का अर्थ निस्सन्‍्देह दरिद्रता है, पर भारत में दरिद्रता के मानी पाप, गन्दगी, 
व्यभिचार और दुरव्यंसन तो कभी नहीं होते। अन्य देशों में व्यवस्था ही ऐसी है 
कि केवल व्यभिचारी और आलसी लोग ही दरिद्र बने रहें। यहाँ दरिद्रता का 
कारण ही नहीं, जब तक कि मनुष्य निपट मूढ़ अथवा मक्कार न हो, ऐसा मृढ़ 
जिसे नागरिक जीवन के ऐंश्वयं का मोह हो। ऐसे लोग गाँव में कभी न जायेंगे। 
उनका कहना है, हम तो जीवन के मनोरंजनों, रँगरेलियों के वीच रहते है. 
भोजन हमें दिया ही जाना चाहिए।' पर हमारे देश की वात ऐसी नहीं। वहाँ 
के दरिद्र सबेरे से दिन डूबे तक पसीना वहाते है और अन्त में कोई अन्य व्यक्ति 
आकर उनके हाथ से उनकी रोटो छीन ले जाता है--उनके वच्चे भूखे तड़पत्ते 
रहते हैं। भारत में करोड़ों टन गेहूँ पैदा किया जाता है, पर शायद ही एक दाना 
ग़रीब के मुंह में जाता हो ! वे तो ऐसे निकृप्ट अन्न पर पलते हैं, जिसे तुम अपनी 
चिड़ियों को भी न खिलाओ। 

सचमुच ऐसा कोई कारण नहीं कि इतने अच्छे, इतने पवित्र छोगों को ऐसी 
मुसीवतें झेलनी पड़ें--ये वेचारे ग़रीब ! हम वहुत सुनते है इंन कोटि कोटि दीन- 
दुःखियों की दःखभरी कहानियाँ, वहाँ की पतिता स्त्रियों के दर्द-भरे क्िस्से। पर 
कोई तो आये उनका दुःख दूर करने, उनका दर्द बँटाने ! बस मुख से कहते 
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भर हैं, तुम्हारा दुःख, तुम्हारा दर्द तभी दूर हो सकता है, जब तुम वह न रही जो 
कि आज हो। हिन्दुओं को मदद देता व्यर्थ है।' ऐसा कहनेवाले जातियों के 
इतिहास को नहीं जानते। भारत उस दिन बचेगा ही कहाँ, जिस दिन उसकी 
प्राणदायिनी शक्तियों का अन्त हो जायगा--जिस दिन वहाँ के निवासी अपना 
धर्म बदल देंगे, जिस दिन वे अपनी संस्थाओं का रूपान्तर कर देंगे! उस दिन 
तो वह जाति ही विछीन हो जायगी, तव तुम सहायता करोगे किसकी ? 

एक बात और भी हम सवको सीख लेनी है--और वह यह कि हम सचमुच 
में किसीको सहायता नहीं दे सकते। हम एक दूसरे के लिए भला क्या कर सकते 
हैं? तुम अपने जीवन में बढ़ते जाते हो और मैं अपने जीवन में। अधिक से 
अधिक यह सम्भव है कि मैं तुमको थोड़ा सा सहारा देकर आगे बढ़ा दूं, जिससे 
अन्ततोगत्वा तुम भी अपनी मंजिल पर पहुँच जाओ--इस पूरी जानकारी के 
साथ कि सारी दुनिया का गंतव्य एक ही है--राहें अलग अलूग। यह वृद्धि क्रमिक 
होती हैं। ऐसी कोई राष्ट्रीय सम्यता नहीं, जिसे पूर्ण कहा जा सके। सम्यता 
को थोड़ा सा सहारा दे दो, और वह अपने गंतव्य तक पहुँच जायगी। उसे बदलने 
का प्रयास न करो। छीन लो किसी देश से उसकी संस्थाएँ, उसके रीति-रिवाज़, 
उसके चाल-चलन, फिर वच ही क्‍या रहेगा भला ? इन्हीं तन्तुओं से तो राष्ट्र 
बँधा रहता है। 

पर तभी विदेशी पण्डित महोदय आते हैं और कहते है, देखो, इन हज़ारों 
वर्षों की संस्थाओं और रीतियों को तुम तिलांजलि दो और गले लगाओ हमारे 
इस नये मृढ़ता के टीन-पाट (४४७ 79०५) को और मौज करो।” यह सब मूर्खता है ! 

हमें आपस में मदद तो करनी होगी, पर एक क़दम इसके भी आगे जाना 
होगा। मदद करने में सवसे अधिक ज़रूरी यह है कि हम स्वार्थ के परे हो जायेँ। 
मैं तुम्हें तभी सहायता दूँगा, जब तुम मेरे कहने के अनुसार बर्ताव करोगे, अन्यथा 
नहीं।' क्‍या यह सहायता है? 

और इसलिए यदि हिन्दू तुम्हें आध्यात्मिक सहायता पहुँचाना चाहता है, तो 
वह पूर्ण निरपेक्ष, सम्पूर्ण निःस्वार्थ बनकर ही अग्रसर होगा। मैंने दिया और 
बस, वात वहीं खत्म हो गयी--मुझसे दूर चली गयी। मेरा दिमाग्न, मेरी शक्ति, 
मेरा सर्वेस्व जो कुछ भी देना था, मैंने दे दिया--इसलिए दे दिया कि देना था, 
और वस। मैंने देखा है, जो दुनिया के आघे लोगों को लूटकर अपना घर भरते 
हैं, वे बुतपरस्त के धर्मपरिवर्तेन' के लिए वीस हज़ार डॉलरों का दान देते हैं! 
किसलिए ? बुतपरस्त के सुधार के लिए अथवा अपनी ही आत्मा के उत्तकर्ष के 
लिए? जरा सोचो तो सही! 
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और पापों के प्रतिशोध का देवता अपना काम कर रहा है। हम अपनी ही 
आँखों में घूल झोंकना चाहते है। पर हमारे हृदय में वह्‌ परम सत्य--परमात्मा 
विद्यमान है। वह कभी नहीं भूलता। उसे हम घोखा नहीं दे सकते। उसकी 
आाँखों में घूल नहीं डालो जा सकती। जहाँ कहीं सच्ची दानशीलता की प्रेरणा 
मौजूद है, उसका असर तो होगा ही--चाहे वह हज़ार वर्षो के बाद ही क्‍यों न 
हो। भले ही रुकावट डालो, पर वह जाग उठेगा, और उल्कापात की तरह जोर 
से उमड़ पड़ेगा। हर ऐसी प्रेरणा, जिसका उद्देश्य स्वार्थपूर्ण है, स्वार्थ-प्रेरित है, 
अपने लक्ष्य पर कभी न पहुँच सकेगी--भले ही तुम सारे अखबारों को उसकी 
चमकीली तारोफ़ों से रँग डालो, भले ही विराट जनसमूहों को तुम उसका जयजय- 
कार करने के लिए खड़ा कर दो। 

मैं इस पर गे नहीं कर रहा हूँ। पर देखो, मैं कह रहा था उन वालकों की 
कहानी। आज भारत में ऐसा गाँव नहीं, ऐसा पुरुष नहीं, ऐसी नारी नहीं, जिसे 
उनके कार्य का पता न हो, जिसका आशीर्वाद उन पर न वरसता हो। देश में 
ऐसा अकाल नहीं, जिसकी दाढ़ में घुसकर ये वारूक रक्षा का काम न करें, 
अधिक से अधिक लोगों को न वचायें। और वही लोगों के हृदय को वेघता है। 
दुनिया उसे जान जाती है। इसोलिए जब कभी सम्भव हो, सहायता करो, पर 
अपने उद्देश्य का ध्यान रखो। अगर वह स्वार्थ है, तो न औरों को उससे लाभ होगा 
न तुमको ही। यदि वह स्वार्य-शून्य है, तो जिसको दी जा रही है, उसके लिए 
कल्याणश्रद होगी, और तुम्हारे ऊपर भी अमोघ आश्वीर्वादों की वर्षा करेगी। यह 
वात उतनी ही निश्चित है, जितना कि तुम्हारा जीवित होना। प्रभु को घोला 
नहीं दिया जा सकता; कर्म के नियम को धोखे में नहीं डाला जा सकता। 

अतः मेरी योजना है, भारत के इस जनता-समूह तक पहुँचने की। मान लो, 
इन तमाम गरीबों के लिए तुमने पाठशालाएं खोल भी दीं, तो भी उनको शिक्षित 
करना सम्भव न होगा। कैसे होगा ? चार बरस का बालक तुम्हारी पाठशाला 
में जाने की अपेक्षा अपने हल-वख़र की ओर जाना अधिक पसन्द करेगा। वह 
तुम्हारी पाठणाला न जा सकेगा। यह असम्भव है। आत्मरक्षा निसर्ग की पहली 
जन्मजात-अवृत्ति है। पर यदि पहाड़ मुहम्मद के पास नहीं जाता, तो मुहम्मद पहाड़ 
के पास पहुँच सकता है। मैं कहता हूँ कि शिक्षा स्वयं दरवाज़े दरवाज़े क्‍यों न 
जाय ? यदि खेतिहर का लड़का शिक्षा तक नहीं पहुँच पाता, तों उससे हल के 
पास, या कारज़ाने में अथवा जहाँ भी हो, वहीं क्‍यों न भेंट की जाय ? जाओ 
उसीके साथ--उसकी परछाई के समान। ये जो हज़ारों और लाखों की संख्या 
में संन्‍्यासी हैं, जो जनता को आध्यात्मिक भूमिका पर शिक्षा प्रदान कर रहे हैं 
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वे क्‍यों न बौद्धिक भूमिका पर भी शिक्षा प्रदान करें ? क्‍यों न वे जनता से कुछ 
इत्तिहास तथा अन्यान्य विषय की बाते करें ? हमारे कान ही हमारे सबसे प्रभाव- 
शाली शिक्षक है। हमारे जीवन के सर्वोत्तम सिद्धान्त वे ही हैं, जो हमने कानों 
से अपनी माताओं से सुने थे। पुस्तकें तो बाद में आयीं। पुस्तकीय ज्ञान की 
भला क्या विसात ? कानों के ज़रिये ही हमें सर्जनात्मक सिद्धान्तों की उपलब्धि 
होती है। फिर, ज्यों ज्यों उनकी दिलचस्पी बढ़ने लगेगी, वे तुम्हारी पुस्तकों के 
भी पास आने लगेंगे। पर पहले उसी तरह चलने दो--मेरा यही विचार है! 

मैं यह बता देना चाहता हूँ कि मै इन संन्यासी सम्प्रदायों में बहुत अधिक 
विश्वासी नही। उनमें महान्‌ गुण हैं, और उनमें दोष भी महान्‌ हैं। संन्यासियों 
और गृहस्थों के बीच पूर्ण सन्तुलन अपेक्षित है। लेकिन भारत की सारी शक्ति 
संन्‍्यासी सम्प्रदायों ने हथिया ली है। हम उच्चतम शक्ति का प्रतिनिधित्व करते 
है। संत्यासी राजकुमार से भी बढ़कर है। भारत का ऐसा कोई सम्राट नहीं, 
जो गैरिक वस्त्रधारी संन्यासी के समक्ष आसन ग्रहण करे--वह अपना आसन 
छोड़कर खड़ा ही रहता है। इतनी अधिक शक्ति, फिर वह कितने ही अच्छे 
लोगों के हाथ में क्यों न हो, अच्छी नहीं--यद्यपि मैं मानता हूँ कि लोगों की सुरक्षा 
इन संन्यासी सम्प्रदायों के द्वारा पर्याप्त मात्रा में हुई है। ये संन्यासी पुरोहित- 
प्रयंच और ज्ञान के बीच में खड़े हुए हैं। सुधार और ज्ञान के ये केन्द्र है। इनका 
वही स्थान है, जो यहूदियों में पैग़म्वरों का था। पैग़म्बर सदा पुरोहितों के विरुद्ध 
प्रचार करते रहे, कुसंस्कारों को निकाल भगाने की प्रेरणा देते रहे। बस, यही 
हाल भारत में हुआ। जो भी हो, पर इतनी शक्ति वहाँ ठीक नही, इससे भी 
अच्छी रीतियों का अनुसन्धान किया जाना चाहिए। पर कार्य उसी मार्ग से 
किया जा सकता है, जिसमें वाधाएँ सबसे कम हों। भारत की सारी राष्ट्रीय 
आत्मा संन्यास पर ही केन्द्रित है। तुम भारत में जाओ और गृहस्थ के रूप में 
कोई धघर्म-सन्देश कहो। हिन्दू मूँह फेरकर चले जायँगे। पर यदि तुमने संसार 
त्याग दिया है, तब तो वे कहेंगे, “हाँ, यह ठोक है, उन्होंने संसार तज दिया है। 
वे सच्चे हैं; वे वही करना चाहते हैं, जो कहते है।” मेरे कहने का अभिप्राय 
यह हैं कि यह एक प्रचण्ड शक्ति का सूचक है। और हमें जो करना है, वह यह 
कि हम इसका रूपान्तर कर दें--उसे दूसरा आकार दे दें। परित्राजक संन्यासियों 
के हाथों में सच्चिहिंत यह अपरिमित शक्ति रूपान्तरित हो जानी चाहिए, जिससे 
जनसमूह उद्वुद्ध हो, उन्नत हो। 

इस तरह काश़ज़ों पर तो हमने अच्छी योजना तैयार कर ली, पर साथ ही 
मैंने उसे आदर्शवाद के क्षेत्र से ग्रहण किया था। तब तक मेरी योजना शिथिलू 
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ओर आयें के रूप में थों। पर समय की गति के साथ वह स्थिर और सुरपप्द 
है।ती गयी । उसकी सक्रिय बनासे समय मुर्से उसके दोष कषादि दियायी पहने छमे। 
भौतिक भूमिका पर उसे क्रियान्दित करते हुए मैने बया सोज की ? पहले, 
हमें ऐसे केन्द्रों की जमारत है, जहाँ सन्यासियों वो ऐसी शिक्षा की रासियों से 
अवगत कराने को व्यवस्था हो सके। उदाहरणार्थ, में अपने एक मसन॒प्य को केमरा 
देकर बाहर शेज दैसा हें--पर इसके पहले उसके बारे में सिया देना भी तो आब- 
ध्यक है। तुम देखोंगे कि भारत का हूर आदसी बिल्कुल निरक्षर है, इसल्िंट शिक्षा 
देने के छिए विधाल फेन्दों की जरूरत है। और इन सबया तात्पर्य बसा हुझा ?-- 
धन ! आदर्श की भूमिका पर से सुम दैनिक कार्स-प्रणार पर उसर आने हो। 
मैंने तुम्हारे देश में चार वर्ष श्रम दिया और एर्गईण्ट में दो बपं। और मई एसम 
हैं कि छुछ मित्रों ने मुसे सहारा देकर बचा लछिया। आज की मण्ट्ली में उनमे से 
एक उपस्थित है। कुछ अमेरिकी और जअग्रेजी मिन भेरे साथ भारत भी गये और 
हमारा कार्य बड़े ही प्रारंभिक रुप में आरम्भ हुआ। झुछ अगेज आये और सम्प 
दास में सम्मिलित हुएु॥ एफ बेचारे ने तो बड़ा पस्लिम किया और भारत मे 
उसका देहान्ल हो गया। वहाँ अ्मी एक भंगेज सज्जन भौर देवी है, निशाने 
अवकाय ग्रहण किया है। उसके पास कुछ साधन है। उन्होंने हिमालय भे एक 


च्ज 
ः 


केन्द्र का सूतपात किया है और थे बालकों को शिक्षा देते है। मैने उसने! जिसमे 


अपना एक प्र--प्रिवुद् भारत! दे दिया है, जिसकी एक प्रति भेज पर रसी हु 
है। यहाँ पर थे लोग जनता को शिक्षा देले लथा उनोः बीच कार्य करने /॥ मेरा 
एव केर्द्र मज्कसा में है। स्वनावतः राजबानी मे ही सारे आन्दोलन प्रारमग्स 
होते है, क्योंकि राजवानी ही नो राष्ट्र का हृदय है। सारा रात पहले हृदय में 
ही आता है और वहां मे सब जगह वितरित द्ोता हैं। अतः साशगा धन, सारी 
विनारधाराएँ, सारी शिक्षा, सारी आध्यात्मिकता प्ले राजधानी में ही फ 
सेगी और फिर बर्हाँ में सत्र प्रसारित गोगी। 


ता 


मुगे यद बताते हु होता है कि हमने प्रझत्म शाप मे प्रारम्भ कर दिया है । 





ठीक इसो सरह मैं नारियों के स्िए भी सायोजना करना चाहता हैं। मेरा सिगान्त 


* ६... क्त-6+5 ऋंषन ४ए अ5+ दिला शाप हना डे ज्न्र ४५ ज्क्‍ाकलजनपओओ 2भ हक लए (पाल 8922 97 कह हि 
है हि प्रतोझ्ठ मपनी सहायता क्षापर करता है। सेरों संगामंयां यो हरे री खाया 
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हैँ, उससे कहीं उत्तम रूप से। यह समस्या नारी के प्रति अवीचित्य, वह केवल 
इसलिए कि पुरुषों ने स्त्रियों के भाग्य-विवान का दायित्व ले लिया। और मैं ऐसी 
ग्रलत्ती के साथ प्रारम्भ नहीं करना चाहता, क्योंकि यही ग़छती फिर समय के साथ 
बडी होती जायगी--इतनी बड़ी कि अन्ततोगत्वा उसके अनुपात को समाल सकना 
असम्भव ही जायगा। अतः यदि स्त्रियों के कार्य में पुरुषों को छगाने की भूल 
मैंने की, तो स्तियाँ कभी भी उससे मुक्त न हो सकेंगी---बह एक रस्म ही बन 
जायगी। पर मुझे एक बार अवसर मिला है। मैंने तुमको अपने गुरुदेव की 
घर्मपत्ती की वात वतायी है। हमारी उन पर अटूट श्रद्धा है। वे कभी भी हम 
प्र गायन नहीं करतीं। अतः यह मार्ग पूर्णतः सुरक्षित है। 
कार्य के इस अंग को अभी सम्पन्न होना है। 


अवतार 


ईसा ईश्वर थे--सगुण ईइवर, मानव के रूप में। उन्होंने अपने आपको 
विविध रूपों में अनेक वार प्रकट किया और इन रूपों की ही तुम उपासना कर 
सकते हो। ईश्वर को उसके निरुपाधिक रूप में पूजा नहीं जाता। ऐसे ईश्वर 
की पूजा अर्थहीन होगी। हमें इसलिए ईसा को, ईश्वर के मानवीय अवतार को 
पूजना चाहिए। तुम ईश्वर के अवतार की अपेक्षा उच्चतर अन्य किसीकी 
उपासना नही कर सकते। ईसा से भिन्न ईश्वर की पूजा तुम जितना शीघ्र छोड दो, 
उतना ही अच्छा। जिस येहोवा की तुमने सृष्टि की, उससे सुन्दर ईसा की तुलना 
करो। जब जब तुम ईसा से परे परमेश्वर बनाने का प्रयत्न करते हो, तब तब 
तुम समस्त वस्तु को नष्ट कर डालते हो। केवल ईरवर ही ईश्वर की पूजा कर 
सकता है। यह मनुष्य के हाथ की बात नहीं। और उस ईइवर के सर्वेसाधारण 
रूपों से परे उसकी पूजा का कोई भी मानवीय प्रयत्न खतरे से खाली नही होगा। 
यदि तुम मुक्ति चाहते हो, तो ईसा के निकट रहो; तुम' जिस किसी ईदइ्वर की 
कल्पना करते हो, वह्‌ उससे ऊँचा है। यदि तुम सोचते हो कि ईसा मनुष्य थे, 
उनकी पूजा मत करो; परन्तु जैसे ही तुम्हें यह ज्ञान हो जाय कि वह ईश्वर थे, 
उनकी' पूजा करो। जो यह कहते है कि वे मनुष्य थे और उसके' बाद उनकी पूजा 
करते हैं, वे पाखंडी हैं; तुम्हारे लिए कोई मध्यम मार्ग नहीं है; तुम्हें उसकी' पूरी 
शक्ति लेनी चाहिए। जिसने पुत्र को देखा, उसने पिता को देखा; और पुत्र को 
देखे बिना पिता के दर्शन असंभव हैं। यह केवल शब्दाडंवर है, फेनिल दर्शन है और 
सपने हैं और निरी कपोल-कल्पना है। परन्तु यदि तुम आध्यात्मिक जीवन के 
ऊपर अधिकार चाहते हो, तो ईसा के रूप में अभिव्यक्त ईइवर के सन्निकट रहो। 

दाशनिक दृष्टि से बुद्ध या ईसा जैसा कोई मनुष्य नहीं था; हमने उनके 
रूप में ईश्वर को देखा। क्रान में, मुहम्मद वार वार कहते हैं कि ईसा को सूली 
पर नहीं चढ़ाया गया, वह केवल उसका रूपक है, ईसा को कोई भी कसित नहीं 
कर सकता। 

दार्शनिक धर्म की निम्नतम भूमिका हँतवाद है, और उच्चतम त्रयात्मक 
है। प्रकृति और जीवात्मा में ईइवर वसा हुआ है, और इसीको हम ईइवर, प्रकृति 
और आत्मा की त्रयी के रूप में देखते है! साथ हो तुम्हें इस वात की भी झलक 
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कहते हो, उसने आत्मा त्याग दी (ग्रिव अप दि गोस्ट)। हिंदू विश्वास करते हैं 
कि मनुष्य एक आत्मा है, जिसके शरीर भी होता है। पद्चिम के छोग विश्वास 
करते हैं कि वह एक शरीर है, जिसके आत्मा होती है। 

जो कुछ विपमता है, उसे मृत्यु आत्मसात्‌ कर छेती है। आत्मा एकात्मक 
तत्त्व है; वह किसी अन्य वस्तु से बनी हुई नहीं है। और इसलिए वह मर नहीं 
सकती। अपने स्वभाव से ही आत्मा अमर है। शरीर, मन और आत्मा नियमों 
के चक्र पर घूम रहे हैं--कोई बच नहीं सकता। हम उसी तरह से इन मियमों 
से अल्य नहीं हो सकते। उनसे ऊपर नही उठ सकते, जैसे ग्रह-तक्षत्र या सूर्य-- यह्‌ 
सव एक वियमों का विश्व है। कर्म का तियस यह है कि प्रत्येक कार्य का आज 
नहीं तो कछ, देर-सवेर परिणाम होता ही है। वह मित्र का बीज जो कि एक 
मृत ममी' के हाथ से लिया गया और ५,००० वर्षो वाद वोने से फिर अंकुरित 
हुआ, बसे हो मानवीय कर्मो का अनन्त प्रभाव होता है। कम कर्म को उत्पन्न 
किये बिना मर नहीं सकता। अब, यदि कर्म अस्तित्व के इस घरातछ पर ही 
अभीष्ट फल उत्पन्न कर सकते है, तो इसका अर्थ यह है कि हम सबको कार्य-कारण 
परपरा के वृत्त को पूरा करना ही होगा। यही पुनर्जन्म का सिद्धान्त है। हम 
नियमों के दास हैं, आचरण के दात है, तृष्णा, क्षुधा-तृषा जैसी हजारों चीज़ों के 
दास है। जीवन से भागकर ही हम दासता से मुक्ति की ओर भाग सकेंगे। 
केवल ईश्वर ही भुक्त है। ईस्वर और मुक्ति एक और अभिन्न है। 


जीवन और मृत्यु के नियम-२ 


प्रकृति में सभी व्यापार नियमानुसार होते है। कोई अपवाद नही है। मन 
और बाह्य प्रकृति की प्रत्येक वस्तु नियम से नियंत्रित और शासित है। 

आन्तरिक और वाह्म प्रकृति, मन और जड़-द्वव्य, देश-काल में हैं और कार्य- 
कारण के तियम से बंधे हैं। 

मन की स्वतंत्रता एक भ्रम है। जब मन कर्म-नियम से बँघा है, तो वह मुक्त 
कंसे हो सकता है? 

कर्म का नियम कार्य-कारण का नियम है। 

हमें मुक्त होना चाहिए। हम मुक्त हैं; उसे जानना हमारा काम है। हमें 
सारी दासता छोड़ देनी चाहिए, सव प्रकार के सारे बंघन छोड़ देने चाहिए। 
हमें न केवल इस पृथ्वी से और पृथ्वी की हर वस्तु और हर जीव से अपना बंधन 
छोड़ना चाहिए, वरन्‌ स्वर्ग और सुख की कल्पनाएँ भी छोड़ देनी चाहिए। 

हम पृथ्वी से बेंबे हैं वासना से, और ईश्वर, स्वर्ग और देवदूतों से भी बंधे 
है। दास तो दास ही रहता है, चाहे वह मनुष्य का हो, ईदह्वर या देवदूतों का हो । 

स्वर्ग की कल्पना नष्ट होनी चाहिए। मरण के बाद ऐसे स्वर्ग की कल्पना, 
जहाँ अच्छे लोग अनन्त सुख का जीवन व्यतीत करते हैं, एक खोखला स्वप्न है, 
उसमें किचित्‌ भी तत्त्व या अर्थ नहीं है। जहाँ भी सुख है, वहाँ दुःख कभी न कभी 
आता ही है। जहाँ जहाँ भोग है, वहाँ पीड़ा भी है। यह बिल्कुल निर्शिचित हैं कि 
प्रत्येक क्रिया की प्रतिक्रिया भी किसी न किसी प्रकार होती ही है। 

स्वतंत्रता की कल्पना ही मुक्ति की सच्ची कल्पना है--हर वस्तु से स्वतंत्रता, 
संवेदनाओं से स्वतंत्रता, चाहे वे सुख की हों या दुःख की, शुभ से और अशुभ से भी | 

बल्कि इससे भी अधिक। हमें मृत्यु से मुक्त होना चाहिए। और मृत्यु से 
मुक्त होने के लिए हमें जीवन से मुक्त होना चाहिए। जीवन केवल मृत्यु का 
सपना है। जहाँ जीवन है, वहाँ मृत्यु है; इसलिए मृत्यु से मुबत होना हो तो जीवन 
से दूर होना चाहिए। 

हम सदा मुक्त हैं, यदि हम केवल इस पर विश्वास भर करें, केवूल पर्याप्त 

- श्रद्धा; तुम आत्मा हो, मुक्त और शाश्वत, चिर मुक्त, चिर पवित्र। अभीष्ट श्रद्धा 

रखो और क्षण भर में तुम मुक्त हो जाओगे। 
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हर वस्तु देश, काल, कार्य-कारण से बँघी है। आत्मा सब देश, सब काल, 
सब कार्य-कारणों से परे है। जो वेंवी है, वह प्रकृति है, आत्मा नहीं। 

इसलिए अपनी मुक्ति घोषित करो और जो हो, वह बनो--सदा मुक्त, 
सदा पवित्र। 

देश, काल, कार्य-कारण को हम माया कहते हैं। 


पुनर्जन्म 


(मेम्फ़िस में १९ जनवरी, १८९४ ई० को दिया हुआ भाषण। 'अपील- 
एवलांश' में प्रकाशित ) 


पगड़ी एवं पीत वस्त्रधारी संन्यासी स्वामी विव कानरन्द' ने थर्ड स्ट्रीट में 
स्थित छा सैलेट अकादमी ' में पर्याप्त संख्या में एकत्र गुणग्राही श्रोताओं के सम्मुख 
पुनः भाषण दिया। 

विषय था आत्मा का जन्मान्तर अथवा पुनर्जन्म'। सम्भवत: 'विव कानन्द' 
और विषयों की अपेक्षा इस विषय पर बोलते हुए अधिक जोरदार प्रतीत हुए, 
ऐसा कहा जा सकता है। पूर्वीय जातियों में पुनर्जन्म एक बड़ा व्यापक रूप से 
मान्य विश्वास है और वे देश-विदेश सभी जगह इसका प्रतिपादन करने के लिए 
सतत प्रस्तुत रहते हैं। जैसा कि कानन्द (विवेकानन्द) ने कहा: 

“तुम लोगों में से बहुत से लोग यह नहीं जानते कि यह समस्त प्राचीन धर्मो 
का एक प्राचीनतम घामिक सिद्धान्त है। यह फ़ैरीसियों (यहूदी कर्मकाण्डियों ), 
यहूदियों और ईसप्ताई घर्म-संघ के प्राचीन आचार्यो को विदित था और अरब- 
निवासियों का यह सामान्य विश्वास था। यह अब भी हिन्दुओं और बवीढ़ों में 
अवशिष्ट है। 

“विज्ञान, जो शक्तियों का चिन्तन मात्र है, के युग के आगमन के पूर्व तक 
यही दक्ा रही। अब तुम इस सिद्धान्त को नैत्तिकता के लिए विनाशकारी मानते 
हो। इस तर्क तया उसके ताकिक एवं दार्शनिक रूपों का पूर्ण सर्वेक्षण करने के 
लिए हमें समस्त पृष्ठभूमि को देखना होगा। हम सभी लछोग इस विद्वव के एक 
नेतिकतापूर्ण शासक में विश्वास करते है, फिर भी प्रकृति हमारे सामने न्याय 
के वजाब अन्याय प्रकट करती है। एक मनुष्य अच्छी से अच्छी परिस्थितियों 


मरे 


में जन्म लेता है। आजीवन उसे अनुकूल परिस्थितियाँ उपलब्ध रहती हैं। वे 


१. उन दिनों अमेरिफिन समाचारपत्नों में विवेकानन्द का नाम विभिन्न रूपों 
में लिखा जाता था और विवरण अधिकांशतः विषय फो नदीनता के कारण 
अशुद्ध होते घे। स० 

१०-रे 


विवेकानन्द साहित्य र्८ 


सव उसके लिए सुख और श्रेयस्‌ प्रदान करनेवाली होती हैं। दूसरा जन्म लेता 
है और प्रत्येक पण पर उसका जीवन उसके पड़ोसी से भिन्न होता है। वह भ्रप्ट 
जीवन विताता हुआ समाज-वहिष्कृत होकर मरता है। सुख के वितरण में इतनी 
निष्पक्षता (पक्षपात? ) क्‍यों है? 

“धुनर्जन्म का सिद्धान्त तुम्हारे सामान्य विश्वासों के असंगत स्वर का समाधान 
करता है। अनैतिक बनाने के बज(य यह मत हमें न्याय का भाव प्रदान करता 
है। तुममें से कुछ कहते हैं:यह ईश्वर की इच्छा है'। यह कोई उत्तर नहीं 
हुआ। यह अवैज्ञानिक है। प्रत्येक बात का कोई कारण होता है। समस्त कारण 
और सम्पूर्ण काय-कारण-सिद्धान्त ईश्वर पर छोड़कर हम उसे एक अनैतिक प्राणी 
बना देते हैं। किन्तु भौतिकवाद उतना ही असंगत है, जितना कि दूसरा। जहाँ 
तक हम समझते हैं, प्रत्यक्ष-बोध (कार्य-कारण ?) सभी वस्तुओं में सन्निहित 
है। अतएव, इन कारणों से आत्मा के जन्मान्तर का सिद्धान्त आवश्यक है। यहाँ 
हम सभी जन्म लेते है। क्या यह प्रथम सृष्टि है? क्‍या सुप्टि शुन्य से उत्पन्न 
होनेवाली वस्तु है? पूर्ण रूप से विएलेषपण करने पर यह वाक्य निरर्थक सिद्ध होता 
है। यह सव सृष्टि नहीं, अपितु अभिव्यक्ति है। 

“कोई चीज़ उस कारण का कार्य नहीं हो सकती है, जिसका अस्तित्व ही 
न हो! यदि मैं अपनी अँगुली आग पर रखता हूँ, तो साथ साथ जलने की क्रिया 
होती है और मैं जानता हूँ कि जलने का कारण है, मेरा अपनी अँगुली को आग 
के सम्पर्क में रखना । जहाँ तक प्रकृति की बात है, कभी ऐसा समय नहीं था, जब कि 
प्रकृति का अस्तित्व न रहा हो, क्योंकि कारण का अस्तित्व सदेव था। परन्तु 
तक के लिए मान को कि एक ऐसा समय था, जब अस्तित्व नहीं था। तब यह सब 
पदार्थ-समूह कहाँ था ? किसी नयी वस्तु की सृष्टि के लिए विश्व में उतनी ही 
अधिक और शक्ति को जोड़ना होगा। यह असम्भव है। पुरानी वस्तुओं की 
पुनरेचना हो सकती है, किन्तु विश्व में किसी चीज़ को जोड़ा नहीं जा सकता। 

“पुनर्जन्म के सिद्धान्त के समर्थन में कोई गणितीय व्याख्या नहीं की जा सकती। 
तकंशास्त्र के अनुसार कल्पना एवं परिकल्पना के ऊपर विश्वास नहीं करना चाहिए। 
परन्तु मेरा मत है कि जीवन के तथ्य की व्याख्या के लिए मानवीय मस्तिप्क 
द्वारा इससे वढ़कर कोई दूसरी परिकल्पना कभी नहीं प्रस्तुत की गयी। 

“मिनियापोलिस नगर से रवाना होनेवाली एक गाड़ी पर मेरे साथ एक 
विचित्र घटना हुईं। गाड़ी पर एक ग्वाला था। वह नीली नाक की नस्ल का 
प्रेसविटेरियन और त्राम्य प्रकार का व्यक्ति था। उसने आकर मुझसे पूछा कि 
मैं कहाँ का रहनेवाला हूँ। मैंने भारत वताया। “आप कौन हैं!” उसने कहा। 


२९ पुनर्जन्म 


मैंने उत्तर दिया 'हिन्दूं। तव उसने कहा, तुम अवद्य ही नरक में जाओगे।' 
मैंने उसे इस सिद्धान्त के वारे में वताया और मेरी व्याख्या के वाद उसने कहा कि 
मेरा इसमें सदेव विश्वास रहा है, क्योंकि उसने बताया कि एक दिन जब वह 
एक छकड़ी के कुंदे को चीर रहा था, उसकी वहन उसके कपड़े पहनकर आयी 
और बोली कि वह पहले पुरुष थी। इसी कारण वह आत्मा के जन्मान्तर में 
विश्वास रखता था। इस सिद्धान्त का समग्र आधार है: यदि किसी आदमी के 
कार्य अच्छे हैं तो, वह अवश्य ही उच्च कोटि का जन्म लेगा और यही बात 
विपरीत क्रम से भी होगी। 

“इस सिद्धान्त में एक दूसरी सुन्दरता भी है--वह हमें नैतिक प्रेरणा प्रदान 
करता है। जो हुआ सो हुआ। वह कहता है, आह, और अच्छे ढंग से कार्य 
किया जाता !* अपनी अँगुली आग में न डालो। प्रत्येक क्षण एक नया अवसर 
है।' 

विव कानन्द इसी प्रकार कुछ समय तक बोलते रहें और वार वार लोगो 
ने करतल-ध्वनि की। 

स्वामी विव कानन्द ला सैलेट अकादमी” में भारत के रीति-रिवाज़' पर आज 
शाम को ४ बजे पुनः भाषण देंगे। 


आत्मा और प्रकृति 


धर्म का अर्थ है, आत्मा को आत्मा के रूप में उपलब्ध करना, न कि जड़द्धव्य 
के रूप में। 

धर्म एक विकास है। हर एक को उसका अनुभव स्वयं करना चाहिए। 
ईसाई विश्वास करते हैं कि ईसा ने मनुष्यों के-परित्राण के लिए प्राण दिये। 
तुम्हारे लिए यह एक सिद्धान्त में विश्वास करना है। और इस विश्वास से ही 
तुम्हारी मुक्ति होती है। प्रत्येक व्यक्ति अपनी इच्छानुसार कोई भी सिद्धान्त मान 
सकता है या किसी भी सिद्धान्त को नहीं मान सकता है। ईसा किसी समय-विशेष 
में थे या नहीं, इससे तुम्हारे लिए क्या अन्तर पड़ता है ? तुमको इससे क्या लेना- 
देना है कि मूसा ने जलती हुई झाड़ी में ईइवर के दर्शन किये ? मूसा ने जलूती 
झाड़ी में ईश्वर-दशेन किये, उसका अर्थ यह तो नहीं हो जाता कि तुमने दर्शन 
किये। यदि इसका भर्य यही हो, तो मूसा ने खाया इतना काफ़ी है कि तुमको 
खाना वन्द कर देना चाहिए। पहली बात उतना ही अर्थ रखती है, जितना दूसरी। 
प्राचीन महान्‌ आध्यात्मिक व्यक्तियों के जीवन से हमें कोई लाभ नहीं होता, 
सिवा इसके कि हम उन्हींकी तरह कार्य करने के लिए प्रेरित हों, धर्म का अनुभव 
स्वयं करें। ईसा या मूसा या और किसीने जो कुछ किया, उससे हमें कोई मदद 
नहीं मिलती, केवरू आगे बढ़ने की प्रेरणा मिलती है। 

प्रत्येक का अपना एक विद्येष स्वभाव होता है। उसी तरह वह चलता है और 
उसी तरह उसे स्वतंत्रता का मार्ग मिलता है। तुम्हारे गुरु को तुम्हें यह बतलाने 
में समयें होना चाहिए कि प्रकृति में कौन सा विशेष मार्ग तुम्हारे छिए उचित 
है और उसी पर तुम्हें ले जाना चाहिए। तुम्हारा चेहरा देखकर ही गुरु को यह 
जान लेना चाहिए कि तुम किस पथ के हो और उसी पर तुम्हें अग्रसर कर देना 
चाहिए। तुम्हें दूसरे के मार्ग पर कभी नहीं जाना चाहिए, चूँकि वह उसका पथ 
है, तुम्हारा नहीं। जब वह मार्ग मिल जाता है, तो तुम्हें हाथ वाँवे रहने के 
अतिरिक्त कुछ करना नही रह जाता, वह ज्वार तुम्हें मुक्ति तक ले जायगा। 
इसलिए जब तुम्हें वह मिले, उससे विचलित न हा। तुम्हारा मार्ग तुम्हारे 
लिए सर्वोत्तम है, परन्तु इससे यह सिद्ध नहीं होता कि बौरों के लिए भी वह 
सर्वोत्तम है। 


३१ अत्ममा और प्रकृति 


सच्चे अध्यात्मवादी आत्मा को आत्मा की तरह देखते हैं। उसे जड़-द्वव्य नहीं 
मानते। आत्मा से ही प्रकृति परिचालित होती है, वही प्रकृति के मध्य सत्य है। 
इसलिए कम प्रकृति में है, आत्मा में नहीं। आत्मा सदा समरस, अपरिवर्तित, अनन्त 
रहती है। आत्मा और जड़-द्रव्य वस्तुत: एक ही हैं; परन्तु आत्मा आत्मतया 
कभी जड़-द्व्य नहीं बनती; और न जड़-द्वव्य कभी आत्मा बनता है। 

आत्मा कभी क्रिया नही करती। वह क्‍यों करे ? वह केवल है, और उतना ही 
काफ़ी है। वह शुद्ध और परम अस्तित्व है, और क्रिया की उसे आवद्यकता नहीं । 

तुम नियम से आवद्ध नहीं हो। वह तुम्हारी प्रकृति में है! मन प्रकृति में 
है और नियम से बँचा है। सारी प्रकृति नियम से बँवी है, अपनी ही क्रिया के 
नियम से; और यह नियम कभी भंग नहीं किया जा सकता। यदि तुम प्रकृति 
का नियम भंग कर सको, तो एक क्षण में सारी प्रकृति नष्ठ हो जाय। फिर प्रकृति 
ही न रहे। जो मुक्ति पाता है, प्रकृति का नियम तोड़ता है। उसके लिए प्रकृति 
पीछे हट जाती है और प्रकृति की शक्ति उस पर नहीं रहती। प्रत्येक व्यक्ति 
नियम को भंग करेगा, केवल एक बार और सदा के लिए; और इस प्रकार उसका 
प्रकृति के साथ संघर्ष समाप्त हो जायगा। 

सरकारें, समाज आदि सापेक्ष बुराइयाँ हैं! सभी समाज दोषयुक्‍त सिद्धास्तों 
पर आधारित हैं। ज्यों ही तुम अपने को एक संगठन में विन्यस्त करते हो, तुम 
उस संगठन के बाहर के हर व्यक्ति से घृणा करने लगते हो। किसी भी संगठन में 
सम्मिलित होने का अर्थ है, अपने आप पर बंधन लगाना, अपनी स्वतंत्रता को 
सीमित करना। सर्वोत्तम शुभ उच्चतम स्वतंत्रता है। हमारा उद्देश्य होना 
चाहिए, इस स्वतंत्रता की ओर व्यक्ति को बढ़ने की अनुमति देना। जितना 
अधिक शुभ होगा, उतने ही कम कृत्रिम नियम होंगे। ऐसे नियम नियम ही नहीं । 
यदि कोई नियम होता, तो वह तोड़ा नहीं जा सकता। सचाई यह है कि ये तथा- 
कथित नियम तोड़े जाते हैं। इससे यह स्पष्ट होता है कि ये नियम नहीं है। 
नियम वही है, जो तोड़ा न जा सके। 

जब कभी तुम एक विचार का दमन करते हो, वह केवल दमन के द्वारा 
संचित सारी शक्ति के साथ अवसर मिलते ही क्षण भर में पुनः उछल भाने के 
लिए ही कमानी की कुंडली की तरह दवकर दृष्टि से ओझल हो जाता है; और 
इस प्रकार से कुछ ही क्षणों में वह इतना सव कर डालता है, जिसे करने में वेसे' 
उसे वड़ा समय लगता ! 

सुख के प्रत्येक तोले के साथ सेर भर दुःख भी आता है। वस्तुत: वही शक्ति 
है, जो एक समय सुख वनकर व्यक्त होती है, और टूसरे समय पर ढुःख वनकर | 


द्िवेक्ञानन्द साहित्य ३२ 


ज्यो हो सवेदनाओं की एक सरणि समाप्त हुई, त्यों ही दूसरी शुरू हो जाती है। 
अधिक विकसित ब्यवितयों में, एक-दो नहीं, एक साथ सैकड़ों विभिन्न 


मन लाने हो ठग की प्रक्रिया है। मन की क्रिया का अर्थ है सर्जन। विचार 
मी पीछे चहते है गब्ड, और थब्द के पीछे रूप। मन आत्मा को प्रतित्रिवित 
पर सके, इसके लिए मानसिक भौर भौनिक दोनों ही प्रकार की सर्जना का समाप्त 
हैं। दाना अनिवायं है। 


सृष्ठि-रचनावाद को सिद्धान्त 
हूं कल्पना कि प्रकृति के सारे व्यवस्थित विच्यासों में विश्व के ख्रष्टा की 

कोई पूर्व-योजना (या परिकल्पना) दिखायी देती है, शिशुश्ाला के बच्चों को 
परमेश्वर के सौन्दर्य, शक्ति और महिमा को दिखाने के लिए अच्छा पाठ है, जिसके 
द्वारा वे धर्म के क्षेत्र में ईईवर की दशतसम्मत बारणा तक क्रमशः वढ़ सकें। परन्तु 
इससे अधिक इसका कोई महत्त्व नहीं, और यह एकदम तर्कहीन जान पड़ती है। 
यदि ईश्वर को सर्वशक्तिमान माना जाय, तो दाशंनिक विचार के नाते इसकी 
कोई भित्ति या आधार नहीं । 

यदि प्रकृति विश्व के निर्माण में परमेश्वर की शक्ति का प्रमाण है, तो इस' 
काये में पू्व-योजना मानना भी उस ईइवर की कमजोरी सिद्ध करना है। यदि 
ईश्वर सर्वशक्तिमान है, तो उसे पूर्व-्योजना की क्या आवश्यकता ? कोई भी 
कार्य करने के लिए उसे रूपरेखा क्यों चाहिए? उसे तो सिर्फ़ इच्छा भर करनी 
है, और वह पूरी हो जा सकती है। कोई प्रइन, कोई रूपरेखा, कोई योजना प्रकृत्ति 
में ईश्वर की नहीं चाहिए। 

यह भौतिक जगत्‌ मनुष्य की सीमित चेतना का परिणाम है। जब मनुष्य 
अपने देवत्व को जान लेता है, तो सब जड़-द्वव्य, सब प्रकृति, जैसा कि हम उसे 
जानते है, समाप्त हो जाते है। 

इस भौतिक जगत्‌ का, जैसा कि हम उसे जानते हैं, सर्वंसाक्षिन्‌ की चेतना 
में कोई स्थान नहीं, किसी भी उद्देश्य की पूर्ति के लिए वह आवश्यक नहीं। यदि 
ऐसा कोई पृर्वोद्दिश्य होता, तो परमेश्वर विश्व से सीमित हो जाता। यह कहना कि 
प्रकृति उसीकी अनुमति से अस्तित्ववान है, यह अर्थ नही रखता कि उस परमेश्वर 
के लिए मनुष्य को पूर्ण बनाने के लिए या अन्य किसी कारण से यह प्रकृति आव- 
च्यक है। 

यह सृष्टि सनुष्य की आवश्यकता के लिए है, ईइवर की नहीं। इस विश्व 
की योजला में ईश्वर की कोई पूर्व-योजना नहीं। यदि वह सर्वशवितमान है, तो 
वह हो ही कैसे सकती है ? कोई भी काम करने के लिए उसे कोई पूर्वे-योजना, 
परिकल्पना, या कारण-विशेष की क्या आवश्यकता है ? यह कहना कि ऐसी योजना 
है, उसे सोमित करना है और उसे अपने सर्वेशक्तिमाच स्वरूप से वंचित करना है। 


विवेकातन्द साहित्य इ्ृड 


उदाहरण के लिए, यदि तुम किसी बड़ी चौड़ी नदी के पास आओ, इतनी 
चौड़ी कि विवा पुछू बनाये तुम उसे पार ही न कर सको, तो यह तथ्य कि तुमको 
पुल बनाना पड़ेगा और उसके बिता तुम नदी के पार नहीं जा सकते, तुम्हारी 
सीमा, तुम्हारी कमजोरी दिखायेगा, यथ्प्रि पुर बनाने की योग्यता तुम्हारी 
शक्ति भी व्यक्त करेगी। यदि तुम सीमित न होते या सहज उड़ सकते या उस 
पार कूद सकते, तो तुमको पुर बनाने की ज़रूरत नहीं होती; और सिर्फ़ अपनी 
शवित दिखाने के लिए पुल बनाना भी पुनः एक प्रकार की कमजोरी होती, चूँकि 
उससे और कोई गुण नहीं, केवल तुम्हारा अहंकार प्रकट होता। 

अह्वैत और हैत मूलतः एक ही हैं। अन्तर केवल अभिव्यंजना का है। जैसे 
दैतवादी परम पिता और परम पुत्र को दो मानते हैं; अद्वैतवादी दोनों को एक ही 
समझते हैं। द्वैत प्रकृति में, रूप में है और अद्वैत शुद्ध अध्यात्म उसके सारझूप 
में है। 

त्याग और वैराग्य का भाव सभी धर्मो में है और वह परमेश्वर तक पहुँचने 
का एक सावन माना गया है। 


तुलनात्मक धर्म-विज्ञान 


(जनवरी २१, १८९४ ई० का मेम्फ़िस में दिया हुआ व्याख्यान : 'अपील- 
एवलांश' की रिपोर्ट के आधार पर) 


तरुण यहुदी संघ के (यंग मेन्स हित एसोसिएशन ) हॉल में स्वामी विवेकानन्द 
ने कल रात तुलनात्मक धर्मे-विज्ञान' पर एक भाषण दिया। यह व्याख्यानमाला 
का सर्वोत्कृष्ट भाषण था और निस्सन्देह उससे नगर के लोगों में इस विद्वानू के 
प्रति व्यापक प्रशंसा-भाव जाग्रत हुआ। 

अब तक विवेकानन्द किसी न किसी दानार्थी विषय (या संस्था) के निमित्त 
व्याख्यान देते रहे हैं और यह निश्चित रूप से कहा जा सकता है कि उनके द्वारा 
उनको आध्िक सहायता प्राप्त हुई है। लेकिन कल रात, उन्होंने अपने ही निमित्त 
भाषण दिया। यह भाषण विवेकानन्द के श्री हु ल० ब्रिकले नामक एक घनिप्ठ 
मित्र और बहुत अच्छे प्रशंसक ने आयोजित किया था और उन्होंने ही सारा 
खर्च बहन किया। इस सुविख्यात पूर्वी व्यक्ति को सुनने, इस नगर में अन्तिम 
वार दो सौ के क़रीब लोग करू रात उस हॉल में आये थे। | 

अपने व्याख्यान के विषय के सम्बन्ध में पहला प्रश्न जो वक्‍ता ने प्रतिस्थापित किया, 

वह था: जैसा विभिन्न मतवादों की मान्यता है, धर्मो में क्या वैसा कोई अन्तर है ? 

उन्होंने कहा कि अब कोई अन्तर नहीं हैं, और वे सब धर्मो द्वारा की हुई 
प्रगति का सिहावलोकन करके उनकी प्रस्तुत स्थिति पर पुनः आ गये। उन्होंने 
दिखाया कि परमेश्वर की कल्पना के विषय में आदिवासी मनुष्य में भी ऐसा मत- 
भेद अवश्य रहा होगा। परन्तु ज्यों ज्यों संसार की नैतिक और वौद्धिक प्रगति 
कऋ्रमशः होती गयी, भेद अधिकाधिक अस्पष्ट होते गये। यहाँ तक कि अन्त में वह 
पूरी तरह मिट गये, और अब एक ही सर्वव्यापी सिद्धान्त बच रहा--और वह 
है परम अस्तित्व का। 

वक्‍ता ने कहा, “कोई जंगली आदमी भी ऐसा नहीं मिलता, जो किसी न 
किसी प्रकार के ईइवर में विश्वास न करता हो।” 

“आधुनिक विज्ञान यह नही कहता कि वह इसे ज्ञान का प्रकटन मानता है 
या नहीं। वन्य जातियों में प्रेम अधिक नहीं होता। वे त्रास में रहते हैं। उनकी 


विवेकानन्द साहित्य * ३ 


अन्यविश्वासभरी कल्पना में कोई ऐसी आसुरी शक्ति या दुष्टात्मा का चित्र 
रहता है, जिसके सामने वे डर और आतंक से काँपते रहते हैं। जो चीज़ उस 
आदिवासी को प्रिय है, वही उस दुष्ट शक्ति को भीं प्रसन्न करेगी, ऐसा वह 
मानता है। जो कुछ उसे तृथ्त करता है, वही उस आत्मा के कोप को भी श्ान्त 
करता होगा। इसी उद्देश्य से वह अपने साथी वनवासी के विरुद्ध भी काम 
करता है। 

इसके वाद वक्‍ता ने ऐतिहासिक तथ्यों को प्रस्तुत कर यह बताया कि यह 
वनवासी अपने पितरों की पूजा के वाद हाथी की पूजा करने छगा और बाद में 
झंज्ञा-तूफ़ान और गर्जेन के देवता पूजने लगा। तब संसार का धर्म वहुदेवतावाद 
था। सूर्योदय का सौन्दये, सूर्यास्त की गरिमा, तारों से जड़ी रात के रहस्यमय 
रूप और घननाद और विद्युत्‌ की विचित्रता ने इस आदिम मनुप्य को इतना अधिक 
प्रभावित किया कि वह उसे समझ नहीं सका, और उसने एक अन्य उच्चतर और 
शक्तिमान व्यक्ति की कल्पना की, जो उसकी आँखों के सामने एकत्र होनेवाली 
अनन्तताओं को संचालित करता है,” विवेकानन्द ने कहा। 

वाद में एक और युग आया--एकेश्वरवाद का युग। सभी देवता मानों 
एक में समाकर खो गये और उसे ईइवरों का ईश्वर, इस विश्व का स्वामी माना 
गया। वाद में वक्ता ने इस काल तक आये जाति का इतिहास बताया, जहाँ उन्होंने 
कहा था: “हम परमेश्वर में जीते और चलते है। वही गति है।” इसके वाद 
एक और युग आया, जिसे दर्शन शास्त्र में 'सर्वेश्वरवाद का युग” कहा जाता है। 
इस जाति ने वहुदेवतावाद और एकेश्वरवाद को नहीं माना, और इस कल्पना 
को भी नहीं माना कि ईइवर ही विश्व है, और कहा कि 'मेरी आत्मा की 
आत्मा ही वास्तविक सत्‌ है। मेरी प्रकृति ही मेरा अस्तित्व है और वह मुझ पर 
अभिव्यक्त होगी।” 

विवेकानन्द ने वाद में बौद्धनवर्म की चर्चा की। उन्होंने कहा कि वौद्ध न तो 
ईदवर के अस्तित्व को स्वीकार ही करते हैं, न अस्वीकार। इस विषय में जब 
बुद्ध से राय माँगी गयी, तो उन्होंने केवल यही कहा: “तुम दुःख देखते हो। 
तो उसे कम करने का यत्न करो।” बौद्ध के लिए दुःख सदा उपस्थित है, और 
समाज उसके अस्तित्व की मर्यादा निश्चित करता है। वक्ता ने कहा कि मुसलमान 
यहुदियों के ध्राचीन व्यवस्थान और ईसाइयों के नव व्यवस्थान को मानते हैं। वे 
ईसाइथो को पसंद नहीं करते, क्योंकि वे नास्तिक हैं, और व्यक्ति-पूजा की शिक्षा 


देते हैं बम ते ५ 
देते हैं। मुहम्मद सदा अपने अनुयायियों से कहते थे कि मेरी एक तस्वीर भी 
अपने पास न रखो। 


३७ तुलनात्मक धर्म-विज्ञान 


“दूसरा प्रश्न जो उठता है,” उन्होंने कहा, “ये सब धर्म सच हैं, या कुछ 
चर्म सच हैं, कुछ झूठे हैं? पर सव धर्म एक ही निष्कर्ष पर पहुँचे हैं कि अस्तित्व 
निरुपाधिक या परम और अनंत है। एकता धर्म का उद्देश्य है। इस दृश्य जगत 
का नानात्व जो सब ओर दिखायी देता है, इसी एकता की अनन्त विविधता है। 
चर्म के विड्लेषण से पता चलता है कि मनुष्य मिथ्या से सत्य की ओर नही जाता, 
परन्तु निम्नतर सत्य से उच्चतर सत्य की ओर जाता है। 

“उक आदमी बहुत से आदमियों के पास एक कोट लेकर आता है। कुछ 
कहते हैं कि यह कोट उनके नहीं आता। अच्छा तुम चले जाओ; तुम कोट 
नहीं पहन सकते। किसी भी ईसाई पादरी से पूछो कि उसके सिद्धान्त और मतों से 
न मिलने-जुलनेवाले अन्य पन्‍्थों को क्या हो गया है कि वे तुम्हारे सिद्धान्त और 
स॒तों के विरुद्ध हैं, तो वह उत्तर देगा: “ओह, वे ईसाई नही है।” परन्तु हमारे 
यहाँ इससे श्रेष्ठ शिक्षा दी जाती है। हमारा अपना स्वभाव, प्रेम और विज्ञान-- 
हमें अधिक श्रेष्ठ शिक्षा देते हैं। नदी में उठनेवाली लहुरियों को हटा दो, पानी 
रुककर सड़ने ऊरगेगा। मतभेदों को नष्ट कर डालो और विचार मर जायूँगे। 
गति आवश्यक है। विचार मन की गति है, और जब वे रुक जाते है, तो मृत्यु 
शुरू हो जाती है। 

“यदि किसी पानी के गिलास की तली में हवा का एक साधारण कण भी 
रख दो, तो वह ऊपर के अनन्त वातावरण से मिलने के लिए कितना संघर्ष करता 
है। आत्मा की भी वही दशा है। वह भी छटपटा रही है अपना शुद्धस्वरूप 
प्राप्त करने के लिए और अपने भौतिक शरीर से मुक्त होने के लिए। वह अपना 
अनन्त विस्तार पुनः प्राप्त करना चाहती है। सब जगह यही होता है। ईसाइयों, 
बौद्धों, मुसलमानों, अज्नेववादियों या पुरोहितों में आत्मा निरंतर छटपटाती रहती 
है। एक नदी पर्वत के चक्तिल उत्संगों से होकर हज़ारों मील बहती है, तब 
जाकर समुद्र को मिलती है और एक आदमी वहाँ खड़ा होकर कहता है कि ओ 
नदी, तुम वापस जाओ और नये सिरे से शुरू करो, कोई और अधिक सीधा 
रास्ता अपनाओ ! ” ऐसा आदमी मूर्ख है। तुम वह नदी हो, जो ज्ञायन (श्ं०) 
की ऊँचाइयों से वहती आ रही है। मैं हिमाछय की ऊँची चोटियों से वहता 
आ रहा हूँ। मैं तुमसे नहीं कहता, वापस जाओ और मेरी ही तरह नीचे आओ। 
तुम ग़छत हो। पर यह ग़रूत से अधिक मूर्खेता होगी। अपने विश्वासों से चिपटे 
रहो। सत्य कभी नहीं नप्ट होता, पुस्तकें चाहे नण्ट हो जायें, राष्ट्र बकचाचूर हो 
जायें, लेकिन सत्य सुरक्षित-रहता है, जिसे कुछ लोन पुनः उठाते है और समाज 
को देते हैं, और वह परमेश्वर का महान्‌ अविच्छिन्न साक्षात्कार सिद्ध हीता है। 


धार्मिक एकता-सम्मेलन 


(२४ सितम्वर, १८९३ ई० के शिकागों संडे हेराल्ड' में प्रकाशित एक 
भाषण की रिपोर्ट) 


स्वामी विवेकानन्द ने कहा, 'इस सभा में जो कुछ कहा गया है, उस सबका 
सामान्य निष्कर्ष यह है कि मानवीय बंबुता सबसे अधिक अभीष्ट लक्ष्य है। 
एक ही ईइ्वर की संतान होने के नाते यह वंबुता एक स्वाभाविक स्थिति है। इसके 
सम्बन्ध में बहुत कुछ कहा जा चुका है। अब, कुछ ऐसे भी सम्प्रदाथ हैं, जो ईश्वर 
के अस्तित्व को--सगृुण परमात्मा को--स्वीकार नहीं करते। यदि हम उन 
सम्प्रदायों की अवहेलना नहीं करना चाहते। उस दशा में हमारी बंघुता सार्व- 
भौम न होगी। तो हमें अपने मंच को इतना विशालरू बनाना होगा कि समस्त 
मानवता उसके अन्तर्गत समा सके। यहाँ कहा गया है कि हमें अपने भाइयों 
के साथ अच्छा व्यवहार करना चाहिए, क्योंकि प्रत्येक बुरे अथवा अधम कार्य 
की प्रतिक्रिया उसके कर्ता पर होती है। इसमें मुझे वनियागीरी की गंध मिलती 
है--पहले हम, वाद में हमारे भाई। मेरा विचार है कि चाहे हम ईइवर के 
सार्वभीम पिता-भाव में विश्वास करे या न करें, हमें अपने वन्धुओं से प्रेम करना 
चाहिए, क्योंकि प्रत्येक धर्म और मत मानव को दिव्य मानता है और तुम्हें इस- 
लिए उसे न सताना चाहिए कि तुम कहीं उसके भीतर के दिव्यत्व को चोट न 
पहुँचाओ। 


कक्षालाप के संक्षिप्त विवरण 
संगीत पर 


ल्रुपद और खयाल आदि में एक विज्ञान है। किन्तु कीर्तन अर्थात्‌ माथुर 
और विरह तथा ऐसी अन्य रचनाओं में ही सच्चा संगीत है--क्योंकि वहाँ भाव 
है। भाव ही आत्तमा है, प्रत्येक वस्तु का रहस्य है। सामान्य लोगों के गीतों में 
कहीं अधिक संगीत है और उनका संग्रह होना अपेक्षित है। यदि ध्रुपद आदि के 
विज्ञान का कीर्तन के संगीत में प्रयोग किया जाय, तो इससे पूर्ण संगीत की निष्पत्ति 
होगी। 


आहार पर 


तुम दूसरों को मनुष्य बनने का उपदेश देते हो, पर उन्हें अच्छा भोजन नहीं 
दे सकते। मैं पिछले चार वर्षो से इस समस्या पर विचार कर रहा हूँ। क्‍या 
गेहूँ से पिठे हुए चावल (चिउड़ा) जैंसी कोई चीज़ वनायी जा सकती है ? मैं 
इस पर प्रयोग करना चाहता हूँ। तव हम प्रतिदिन एक भिन्न प्रकार का भोजन 
प्राप्त कर सकते हैं। पीने के जल के सम्बन्ध में मैंने एक छन्नी की खोज की जो 
हमारे देश के उपयुक्त हो सके। मुझे एक कड़ाही जैसा चीनी मिट्टी का वरतन 
मिला, जिससे पानी निकाछा गया और सभी कीटाणु चीनी मिट्टी की कड़ाही में 
रह गये। किन्धचु क्रमशः छलन्नी स्वर्य सभी प्रकार के कीटाणुओं का जमघट बन 
जायगी। सभी प्रकार की छल्नियों में यह खतरा रहता है। निरन्तर खोज करने 
के बाद एक उपाय विदित हुआ, जिससे पानी का अभिज्लावण किया गया और 
उसमें आवसीजन लायी गयी। इसके वाद जरू इतना शुद्ध हो गया कि इसके 
प्रयोग के फलस्वरूप स्वास्थ्य में सुधार सुनिश्चित है। 


ईसा का पुनरागसन कव होगा ? 


मैं ऐसी बातों पर विद्येष ध्यान नहीं देता। मुझे तो सिद्धान्तों का विवेचन 
करना है। मुझे तो केवल इसी वात की शिक्षा देनी है कि ईश्वर वार बार आता 
है, वह भारत में कृष्ण, राम और वुद्ध के रूप में आया और वह पुनः आयेगा। 
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यह प्रायः दिखाया जा सकता है कि प्रत्येक पाँच सौ वर्ष के पश्चात्‌ दुनिया नीचे 
जाती है और एक महान्‌ आध्यात्मिक लहर आती है और उस लहर के शिखर 
पर एक ईसा होता है। 

समस्त संसार में एक वड़ा परिवर्तत होनेवाला है और यह एक चक्र है। 
लोग अनुभव करते हैं कि जीवन पकड़ से बाहर होता जा रहा है। वे किधर 
जायेंगे ? नीचे या ऊपर ? निस्सन्देह, ऊपर। नीचे कैसे ? खाई में कूद पड़ो। 
उसे अपने शरीर से, जीवन से पाट दो। जब तक तुम जीवित हो, दुनिया को नीचे 
क्यों जाने दो ? 

मनुष्य और ईसा में अन्तर 

अभिव्यक्त प्राणियों में बहुत अन्तर होता है। अभिव्यक्त प्राणी के रूप में तुम' 
ईसा कभी नहीं हो सकते। मिट्टी से एक मिट्टी का हाथी बना लो, उसी मिट्टी से 
एक मिट्टी का चूहा वना लो। उन्हें पानी में डाल दो--वे एक बन जाते है। मिट्टी 
के रूप में वे निरन्तर एक हैं, गढ़ी हुई वस्तुओं के रूप में वे निरन्तर भिन्न हैं। ब्रह्म 
ईदवर तथा मनुष्य दोनों का उपादान है। पूर्ण सर्वव्यापी सत्ता के रूप में हम सब 
एक हैं, परन्तु वेयक्तिक प्राणियों के रूप में ईश्वर अनन्त स्वामी है और हम शाइवतत 
सेवक है। हि 

तुम्हारे पास तीन चीजे है: (१) शरीर (२) मन (३) आत्मा। आत्मा 
इंद्रियातीत है। मन जन्म और मृत्यु का पात्र हैं और वही दशा शरीर की है। 
तुम वही आत्मा हो, पर बहुधा तुम सोचते हो कि तुम शरीर हो। जब मनुष्य 
कहता है, “मैं यहाँ हूँ, वह शरीर की बात सोचता है। फिर एक दूसरा क्षण 
आता है, जब तुम उच्चतम भूमिका में होते हो, तब तुम यह नहीं कहते, “मैं यहाँ 
हूँ।” किन्तु जव तुम्हें कोई गाली देता है अथवा शाप देता है और तुम रोष प्रकट 
नहीं करते, तब तुम आत्मा हो। “जब मैं सोचता हूँ कि मैं मन हूँ, मैं उस अनन्त 
अग्नि की एक स्फुलिंग हूँ, जो तुम हो। जब मैं यह अनुभव करता हूँ कि मैं आत्मा 
हें, तुम और मैं एक हुँ--यह एक प्रभु के भक्त का कथन है। क्या मन आत्मा से 
बढ़कर है? 

ईइवर तर्क नही करता, यदि तुम्हें ज्ञान हो, तो तक ही क्यों करो ? यह एक 
दुर्वेछता का चिह्न हैं कि हम कुछ तथ्यों को प्राप्त करने के लिए कीड़ों की भाँति 
रेंगते हैं, सिद्धान्तों की स्थापना करते हैं, और अंत में सारी रचना ढह जाती है। 
आत्मा मन और प्रत्येक वस्तु में प्रतिविम्वित होती है। आत्मा का प्रकाश ही मन 
को संवेदनशोल बनाता है। श्रत्येक वस्तु आत्मा की अभिव्यक्ति है, मत असंख्य 
दपंण हैं। जिसे तुम प्रेम, भय, घृणा, पाप और पुण्य कहते हो, वे सब आत्मा के 
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प्रतिविम्व हैं, केवल जव प्रतिविम्ब प्रदान करनेवाला बुरा है, तब प्रतिबिम्व भी 
बुरा होगा। 


क्या ईसा और बुद्ध एक हैं ? 


यह मेरी अपनी कल्पना है कि वही बुद्ध ईसा हुए। बुद्ध ने भविष्यवाणी की 
थी, मैं पाँच सौ वर्षो में पुनः आऊँगा और पाँच सौ वर्षो वाद ईसा आये। समस्त 
मानव प्रकृति की यह दो ज्योततियाँ हैं। दो मनुष्य हुए हैं--बुद्ध और ईसा। यह 
दो विराट थे, महान्‌ दिग्गज व्यक्तित्व, दो ईश्वर! समस्त संसार को वे आपस 
में बाँटे हुए है। संसार में जहाँ कहीं किचितू भी ज्ञान है, लोग या तो वुद्ध अथवा 
ईसा के सामने सिर झुकाते हैं। उनके सदृश और अधिक व्यक्तियों का उत्पन्न 
होना कठिन है, पर मुझे आशा है कि वे आयेंगे। पाँच सौ वर्ष चाद मुहम्मद आये, 
पाँच सौ वर्ष बाद प्रोटेस्टेण्ट छहर लेकर लूथर आये और अब पाँच सौ वर्ष फिर 
हो गये। कुछ हज़ार वर्षो में ईसा और वुद्ध जैसे व्यक्तियों का जन्म लेना एक वड़ी 
वात है। क्या ऐसे दो पर्याप्त नहीं हैं? ईसा और वुद्ध ईइवर थे, दूसरे सव पैशम्बर 
थे। इन दोनों के जीवन का अध्ययन करो और उनमें प्रकट शान्ति की अभिव्यवित 
को देखो--शान्त और अविरोधी, अकिचन एवं निःस्व॒भिक्षु, जेब में एक पाई 
भी न रखनेवाले, आजीवन तिरस्कृत, नास्तिक और मूर्ख कहे जानेवाले---और 
सोचो, मानव जाति पर उन्होंने कितना महान्‌ आध्यात्मिक प्रभाव डाला है। 


पाप से मोक्ष 


अज्ञान से मुक्त होकर ही हम पाप से मुक्त हो सकते है। अज्ञान उसका कारण 
है, जिसका फल पाप है। 


दिव्य माता के पास प्रत्यागमन 


जब धाय' बच्चे को बगीचे में ले जाती है और उसे खिलाती है, माँ उसे भीतर 
थाने के लिए कहला सकती है। वच्चा खेल में मग्त है और कहता है, “मैं नहीं 
आऊंँंगा, खाने को मेरो इच्छा नहीं है।” थोड़ी ही देर में बच्चा अपने खेल से 
थक जाता है और कहता है, “मैं माँ के पास जाऊँगा।” धाय कहती है, “यह लो 
नयी सुड़िया ।” पर बच्चा कहता है, “अब मुझे गुड़ियों की तनिक भी इच्छा नहीं 
है। मैं माँ के पास जाऊँगा।” जब तक वह चला नहीं जाता, रोता रहता है। 
हम सभी वच्चे हैं। ईश्वर माँ है। हम लोग घन, सम्पत्ति और इन सभी चीजों 


की खोज में डूबे हुए हैं; किन्तु एक समय ऐसा आयेगा, जब हम जाय उठेगे; और. 


टरप 


विवेकानन्द साहित्य ४२ 


जब यह प्रकृति हमें और खिलोने देने का प्रयत्त करेगी तव हम कहेंगे, “नहीं, मैंने 
बहुत पाया, अव मैं ईइवर के पास जाऊँगा।” 


ईदवर से भिन्न व्यक्तित्व नहीं 


यदि हम ईश्वर से अभिन्न है और सदैव एक हैं, तो क्या हमारा कोई व्यक्तित्व 
है? हाँ, है; वह ईश्वर है। हमारा व्यक्तित्व परमात्मा हूँ। तुम्हारा यह 
इस समय का व्यक्तित्व वास्तविक व्यक्तित्व नहीं है। तुम सच्चे व्यक्तित्व की ओर 
अग्रसर हो रहे हो। व्यक्तित्व का अर्थ है अविभाज्यता। जिस दशा में हम हैं, 
उस दश्ञा को तुम व्यक्तित्व (अविभाज्यता) कंसे कह सकते हो ? एक घंटे भर 
तुम एक ढंग से सोचते हो, दूसरे घंटे में दूसरे ढंग से और दो घंटे पश्चात्‌ अन्य 
ढंग से। व्यक्तित्व तो वह है, जो वदकता नही है। यदि वर्तमान दशा शाइवत 
कार तक वनी रहे, तो यह बड़ी भयावह स्थिति होगी। त़व तो चोर सदेव चोर 
ही वना रहेगा और नीच नीच ही । यदि शिशु मरेगा, तो वह शिज्ञ ही वना रहेगा। 
वास्तविक व्यक्तित्व तो वह है, जो कभी परिवर्तित नहीं होता है और न कभी 
परिवर्तित होगा ही और वह हमारे अन्तर में निवास करनेवाला ईश्वर है। 


भाषा 


भाषा का रहस्य है तरलता। भाषा सम्बन्धी मेरा आदर्श मेरे गरुदेव की 
भाषा है, जो थी तो निन्‍्तात वोल-चाल की भाषा, साथ ही महत्तम अभिव्यंजक 
भी। भाषा को अभीष्ट विचार को संग्रेपित करने में समर्थ होना चाहिए 

बंगला भाषा को इतने थोड़े समय में पूर्णता पर पहुँचा देने का प्रयास उसे 
शुप्क और लोचहीन वना देगा। वास्तव में इसमें क्रियापदों का अभाव सा हद 
माइकल मवुसूदन दत्त ने अपनी कविता में इस दोप को दर करने का प्रयत्न किया 
है। बंगाल के सदसे बड़े कवि कवि कंकण थे। संस्कृत में सर्वोत्कृप्ट गद्य पतंजलि 
का महाभाष्य है। उसकी भाषा जोवनप्रद है। हितोपदेश की भाषा भी बुरी नहीं, 
पर कादम्वरी की भापा हास का उदाहरण है। 

बंगला भाषा का कदर संस्कृत न होकर पाली भाषा होना चाहिए, वयोंकि 
पाली वंगछा से बहुत छुछ मिलततो-जुलनी है। पर बंगला में पारिनापिक भक्तों 
को बनाने अबवा उनका अनुवाद करन में संस्छत शब्दों का व्यवहार उचित है। 
नव संत्दा के नह़ने का नी प्रवत्न होना चाहिए। इसके छिए, यदि संस्कृत के 
कोप से पारिनापिक सब्दों का संग्रह किया जाय, तो उससे बंगला भाषा के निर्माण 
में बढ़ी सहायता मिलेगी। 





ड३ कक्षालाप के संक्षिप्त विवरण 


कला (१) 


यूनानी कछा का रहस्य है प्रकृति के सूक्ष्मतम व्योरों तक का अनुकरण करना, 
पर भारतीय कला का रहस्य है आदर्श की अभिव्यक्ति करना। यूनानी चिचर- 
कार की समस्त शक्ति कद्मचित्‌ मांस के एक टुकड़े को चित्रित करने में ही व्यय 
हो जाती है, और वह उसमें इतना सफल होता है कि यदि कुत्ता उसे देख ले, तो 
उसे सचभुच का मांस समझकर खाने दौड़ आये। कितु, इस प्रकार प्रकृति के 
अनुकरण में क्या गौरव है ? कुत्ते के सामने यथार्थ मांस का एक टुकड़ा ही क्‍यों 
न डाल दिया जाय? 

दूसरी ओर, आदर्श को--अतीन्द्रिय अवस्था को--अभिव्यक्त करने की 
भारतीय प्रवृत्ति भह्वें और कुरूप विस्बों के चित्रण में विक्ृत हो गयी है। 
चास्तविक कल की उपमा लिली से दी जा सकती है, जो कि पृथ्वी से उत्पन्न होती 
है, उसीसे अपना खाद्य पदार्थ ग्रहण करती है, उसके संस्पर्श में रहती है, किन्तु 
फिर भी उससे ऊपर ही उठो रहती है। इसी प्रकार कल का भी प्रकृति से सम्पर्क 
होना चाहिए --क्योंकि यह सम्पक न रहने पर करा का अधःपतन हो जाता है 
-- पर साथ ही कला का प्रकृति से ऊँचा उठा रहना भी आवश्यक है। 

कला! सौन्दयं को अभिव्यक्ति है। प्रत्येक वस्तु कछापूर्ण होनी चाहिए। 

वास्तु और साधारण इमारत में अन्तर यह है कि प्रथम एक भाव व्यक्त 
करता है, जब कि दूसरी आर्थिक सिद्धांतों पर निर्मित एक इमारत मात्र है। जड़ 
पदार्थ का महत्त्व भावों को व्यक्त कर सकने की उसकी क्षमता पर ही निर्भर है। 

हमारे भगवान्‌ श्री रामकृष्ण देव में कला-शक्ति का बड़ा उच्च विकास हुआ 
था, और वे कहा करते थे कि बिना इस झक्ति के कोई भी व्यक्ति यथार्य आध्या- 
त्मिक नहीं हो सकता। 


कला (२) 


कला में ध्यान प्रधान वस्तु पर केन्द्रित होना चाहिए। नाटक सब कलाओं 
में कठिनतम है। उसमें दो चीज़ों को सन्तुष्ट करना पड़ता है---पहले, कान; 
दूसरे, आँखें। दृश्य का चित्रण करने में, यदि एक ही चीज़ का अंकन ही जाय, 
तो काफ़ी है; परन्तु अनेक विषयों का चित्रांकन करके भी केन्द्रीय रस अक्षुण्ण 
रख पाना बहुत कठिन है। दूसरी मुश्किल चीज है मंच-व्यवस्था; यानी विविध 
चस्तुओं को इस तरह विन्यस्त करना कि केन्द्रीय रस अक्षुण्ण बना रहे। 
श१०ल व 


रचनानुवाद : गद्य - ४ 


प्राच्य और पाठचात्य 


वर्तमान भारत का बाहरी चित्र 


सलिल-विधुला उच्छवासमयी नदियाँ, नदी-तट पर नन्‍दन वन को लजाने- 
वाले उपवन, उनके मध्य में अपूर्व कारीगरी युक्त रत्नखचित गगनस्पर्शी संग्र- 
भर्मर के प्रासाद; और उनके पास ही सामने तथा पीछे गिरी हुई टूठी-फूटी 
झोपड़ियों का समूह; इतस्तत्तः जीणंदेह छिन्नवस्त्र युगयुगान्तरीण नैराश्य- 
व्यंजक वदनवाले नर-नारी तथा वालक-बालिकाएँ; कहीं कही उसी प्रकार की 
कृश गायें, भैसे और बैल, चारों ओर कड़े का ढेर--यही है हमारा वर्तमान 
भारत ! 

अट्टालिकाओं से सटी हुई जीणं कुटियाँ, देवालयों के अहाते में कूड़े का ढेर, 
रेशमी वस्त्र पहने हुए घनियों के बगल में कौपीनवारी, प्रचुर अन्न से तृप्त व्यक्तियों 
के चारों ओर क्षुत्राक्लान्त ज्योतिहीन चक्षुवाले कातर दृष्टि छुगाये हुए लोग--- 
यही है हमारी जन्मभूमि ! 


पाश्चात्य की दृष्टि में प्राच्य 


हैज़े का भीपण आक्रमण, महामारी का उत्पात, मलेरिया का अस्थिमज्जा- 
चर्वण, अनशन, अधिक से अधिक आधा पेट भोजन, वीच वीच में महाकालस्वरूप 
दुर्भिक्ष का महोत्सव, रोगशोक का कुरुक्षेत्र, आशा-उद्यम-आननन्‍्द एवं उत्साह के 
कंकाल से परिप्लुत महाश्मशान और उसके मध्य में ध्यानमग्न मोक्षपरायण योगी--- 
यूरोपीय पर्यटक यही देखते हैं। 

तीस कोटि मानवाकार जीव--बहु शताब्दियों से स्वजाति-विजाति, 
स्ववर्मी-विधर्मी के दवाव से निपीड़ितप्राण, दाससुलभ परिश्रमसहिष्णु, दासवत्‌ 
उद्यमहीन, आशाहीन, अतीतहीन, भविष्यत्‌विहीन, वर्तमान में किसी तरह केवल 
जीवित' रहने के इच्छुक, दासोचित ईर्ष्यापरायण, स्वजनोन्नति-असहिष्णु, हताश- 
व॒त्‌ श्रद्धाहीन, विश्वासहीन, शुगालूवत्‌ नीच-अ्रतारणा-कुशल, स्वार्थपरता से परि- 
पूर्ण, बलवानों के पद चूमनेवाले, अपने से दुर्वल के छिए यमस्वरूप, वलहीनों तथा 
आशाहीनों के समस्त क्षुद्र भीषण कुसंस्कारों से पूर्ण, नैतिक मेरुवण्डहीन, सड़े मांस 


विवेकानन्द साहित्य प्‌० 


कहीं दूसरी जगह जाकर क्यों नहीं चरते ? ऐसा तो कर ही नहीं सकोगे, साहस 
कहाँ है? इस बूढ़े शिव का अन्न खायेंगे, नमकहरामी करेंगे, और ईसा की जय 
मनायेंगे। घिक्‍कार है ऐसे लोगों को, जो यूरोपियनों के सामने जाकर गिड़गि़ाते हैं 
कि हम अति नीच हैं, हम बहुत क्षुद्र हैं, हमारा सव कुछ खराब है। पर हाँ, यह वात 
तुम्हारे लिए ठीक हो सकती है---तुम लोग अवद्य सत्यवादी हो; पर तुम अपने” 
भीतर सारे देश को क्यों जोड़ लेते हो ? ऐ भगवन्‌, यह किस देश की सभ्यता है? 


प्राच्य का उद्देय मुक्ति और पाइचात्य का धर्म 


पहले यह समझना होगा कि ऐसा कोई गुण नहीं है, जिस पर किसी जाति* 
विशेष का एकाधिकार हो; तब जिस प्रकार एक व्यक्ति में किसी किसी गृण की 
प्रधानता होती है, वैसा ही जाति के सम्बन्ध में भी होता है। 

हमारे देश में मोक्ष-प्राप्ति की इच्छा प्रधान है, पादचात्य देश में घर्म की प्रधा- 
नता है। हम मुक्ति चाहते हैं, वे घर्म चाहते हैं। यहाँ 'धर्म' शब्द का व्यवहार 
भीमांसकों के अर्थ में हुआ है। धर्म क्या है ? घर्म वही है जो इस लोक और परलोक 
में सुख-भोग की प्रवृत्ति दे। घर्मं क्रियामूलक होता है। वह मनुष्य को रात-दिन 
सुख के पीछे दौड़ाता है तथा सुख के लिए काम कराता है। 

मोक्ष किसे कहते हैं? मोक्ष वह है जो यह सिखाता है कि इस लोक का सुख 
भी गुलामी है तथा परछोक का सुख भी वही है। इस प्रकृति के नियम के बाहर 
न तो यह लोक है और न परलोक ही। यह तो ऐसा ही हुआ, जैसे लोहे की जंजीर 
के स्थान पर सोने की जंजीर हो । फिर दूसरी वात यह है कि सुख प्रकृति के नियमान्‌- 
सार नाशवान है, वह अन्त तक नहीं ठहरेगा। अतएव मुक्ति की ही चेष्टा करनी 
चाहिए तथा मनुष्य को प्रकृति के वन्धन के परे जाना चाहिए, दासत्व में रहने से 
काम नहीं चलेगा। यह मोक्ष-मार्ग केवल भारत में है, अन्यत्न नहीं। इसलिए जो 
तुमने सुना है कि मुक्त पुरुष भारत में ही हैं, अन्यत्र नहीं, वह ठीक ही है। परन्तु 
साथ ही साथ यह भी ठीक है कि आगे चलकर कभी दूसरे देशों में भी ऐसे लोग 
होंगे और हमारे लिए यह आनन्द का विषय है। 


'घर्म' के लोप के कारण भारत की अवनति 


भारत में एक समय ऐसा था, जब कि यहाँ धर्म और मोक्ष का सामज्जस्य 

था। उस समय यहाँ मोक्षाकांक्षी व्यास, शुक तथा सनकादि के साथ साथ घर्म 

के उपासक युविप्ठिर, अर्जुन, दुर्योधन, भीष्म और कर्ण भी वर्तेमान थे। वद्धदेव 

'के बाद धर्म की विल्कुल उपेक्षा हुई तथा केवल मोक्षमार्ग ही प्रधान वन गया। 
के 


५१ प्राच्य ओर पादचात्य 


इसीलिए अग्निपुराण में रूपक की भाषा में कहा गया है कि जब गयासुर (वुद्ध)" 
ने सभी को मोक्ष-मार्गं दिखलाकर जगत्‌ का घ्वंस करने का उपक्रम किया था, तब 
देवताओं ने आकर छल किया तथा उसे सदा के लिए शान्त कर दिया। सच वात 
तो यह है कि देश की दुर्गति, जिसकी चर्चा हम यत्र-तत्र सुनते रहते हैं, उसका कारण 
इसी धर्म का अभाव है। यदि देश के सभी लोग मोक्ष-धर्म का अनुशीलन करने 
लगें, तव तो बहुत ही अच्छा हो, परन्तु वह तो होता नहीं, भोग न होने से त्याग 
नहीं होता, पहले भोग करो, तब त्याग होगा। नहीं तो देश के सब लोग साधू हो 
गये, व इधर के रहे, और न उधर के! जिस समय बौद्ध राज्य में एक एक मठ में 
एक एक लाख साधु हो गये थे, उस समय देश ठोक नाश होने की ओर अग्नसर हुआ 
था। वौद्ध, ईसाई, मुसलमान, जैन सभी का यह एक भ्रम है कि सभी के लिए एक 
क़ानून और एक नियम है। यह बिल्कुल गलत है; जाति और व्यवित के प्रकृृति- 
भेद से शिक्षा-व्यवहार के नियम सभी अरहूग अछूग है; वलपूर्वक उन्हें एक करने 
से क्या होगा ? वौद्ध कहते हैं, मोक्ष के सदुश और क्या है; सब दुनिया मुक्ति- 
प्राप्ति की चेष्टा करे, तो क्या कभी ऐसा हो सकता है ? तुम गृहस्थ हो, तुम्हारे 
लिए वे सव बातें बहुत आवश्यक नहीं हैं, तुम अपने धर्म का आचरण करो, हिन्दू 
शास्त्र यही कहते हैं। एक हाथ भी नहीं राँघ सकते, लंका कैसे पार करोगे) 
क्या यह ठीक है ? दो मनुष्यों का तो पेट भर नही सकते, दो आदमियों के साथ 
राय मिलाकर एक साधारण हितकर काम नहीं कर सकते, पर मोक्ष लेने दौड़ 
पड़े हो! हिन्दू शास्त्र कहते हैं कि धर्म की अपेक्षा मोक्ष अवश्य ही बहुत बड़ा है, 
किन्तु पहले धर्म करना होगा। बौद्धों ने इसी स्थान पर भ्रम में पड़कर अनेक 
उत्पात खड़े कर दिये। अहिंसा ठीक है, निश्चय ही वड़ी बात है; कहने में बात तो 
अच्छी है, पर शास्त्र कहते हैं, 5म गहस्थ हो, तुम्हारे गाल पर यदि कोई एक थप्पड़ 
मारे, और यदि उसका जवाब तुम दस थप्पड़ों से न दो, तो तुम पाप करते हो ।' 


१. गयासुर और बुद्धदेव के अभिन्नत्व के सम्बन्ध में स्वामी जो का विचार 
बाद में परिवर्तित हो गया था। उन्होंने देहत्याग के थोड़े दिन पुर्वे वाराणसी से 
अपने एक शिष्य को जो पत्र (९ फ़रवरी, १९०२) लिख भेजा था, उससें एक स्थान 
पर यह लिखा था:-- 

अग्निपुराण में गयासुर का जो उल्लेख है, उसमें (जंसा डॉक्टर राजेन्धलाल 
मित्र का मत है) बुद्धवेव क्री ओर लक्ष्य नहीं किया गया है। वह पूर्व से प्रचलित 
सिर्फ़ एक किस्सा मात्र है। बुद्ध गयाशीर्ष पर्वत पर वास करने गये थे, इससे यह 
प्रमाणित होता है कि वह स्थाच उनके पहले से ही था।' 


विवेकानन्द साहित्य पर 


आततायिनमायान्तम्‌* इत्यादि, हत्या करने के लिए यदि कोई आये, तो ऐसा ब्रह्म- 
बंध भो पाप नही है, ऐसा मनुस्मृति में छिखा है। यह ठीक वात है, इसे भूलना 
न चाहिए। वोरभोग्या वसुन्चरा--वीर्य प्रकाशित करो, साम-दाम-दंड-सेद की 
नीति को प्रकाशित करो, पृथ्वी का भोग करो, तव तुम धामिक होगे। और गाली- 
गलौज सहकर चुपचाप घृणित जीवन विताने से यहाँ नरक भोगना होगा और 
परलोक में भी वही होगा। यही जास्त्र का मत है। सबसे ठीक वात यह है कि 
स्ववरमं का अनुसरण करो। अन्याय मत करो, अत्याचार मत करो, यथासाध्य 
परोपकार करी। किन्तु गृहस्थ के लिए अन्याय सहना पाप है, उसी समय उसका 
बदला चुकाने की चेप्टा करनी होगी। बड़े उत्साह के साथ अर्थोपार्जन कर स्त्री 
“तया परिवार के दस प्राणियों का पालन करना होगा, दस हित्तकर वातें करनी 
होंगी। ऐसा न कर सकते पर तुम मनृप्य किस वात के ? जब तुम गृहस्थ ही 
नही हो, फिर मोक्ष की तो वात ही क्‍या ! ! 


धर्मानुष्ठान से चित्तजुद्धि 


पहले ही कह चुका हूँ कि धर्म कार्यमूछक है। धार्मिक व्यक्ति का रूक्षण 
है--सदा कर्मगीलता । इतना ही क्या, अनेक मीमांसको का मत है कि वेद के जिस 
प्रसंग में कार्य करने के छिए नहीं कहा गया है, वह प्रसंग वेद का अंग ही नहीं है। 


आस्तायस्य क्रियाय॑त्वात्‌ आनर्यक्ष्मम्‌ अतदर्थानाम्‌। 
(जमिनीसूत्र ११२१) 


करार का ध्यान करने से सव कामों की सिद्धि होती है, हरिनाम का जप 
करने से सब पापों का नाण होता है, झरणागत होने पर सव वस्तुओं की प्राप्ति 
होती है । थास्त्र की ये सारी अच्छी वातें सत्य अवश्य हैं, किन्तु देखा जाता है कि लाखों 
मनुष्य <क्वार का जप करते हैं, हरिनाम लेने में पागल हो जाते है, रात-दिन प्रभु 
जो करे ही कहते रहते हैं, पर उन्हें मिलता क्या है ? तव समझना होगा कि किसका 
जप ययार्य है? किसके मुँह में हरिनाम वज्जवत्‌ अमोघ हैं? कौन सचमुच चरण 





१. गुढं वा वालवृद्धी वा ब्राह्मणं वा बहुश्षुतम्‌। 
आततायिनसायान्त हन्यादेवाविद्यारयन्‌ ॥ सनु० ॥८॥३५०॥॥ 
आततावी कौन है :-- 
अनग्निदे हक गरदइचेंद नमन झस्न्र गोन्मत्त 
जभनदी गरदइचेंब झस्त्रोन्मत्तो घनापहः। 
क्षेत्रदारहरइबंतान्‌ू पढ़ विद्यादातताधिनः ॥शुकनोत्ति ।। 


५३ प्राच्य ओर पाध्यात्य 


भे ज्ञा नकसा है? सी जिसमे कर्म सदा ऊि दा कि ही डतान को 
मे जा सदाता # £ दा जिसमे कर्म द्वारा अपनी सिसशद्धि कर सी 6, सात भा 


ह॥ छः मा; ॥ है. 
धामिः छत 


प्रत्येध जोब घविल-प्रक्राश का एक एक मेज्द्र है। पूर्व कर्मफेश में जो शवित 
संचित हुई है, उसीको लेदर हम लोग जन्मे है। जब समझा बरे शवित कार्यशप में 


हाशित का नाश 
प्रदशित नही ढहीयी, लब कक साहीं तो कौन रियर गा, के भांग का साथ 


करेगा ? सब दुला-नोग की क्क्षा कया सुरंग जचछा नहीं? पुफमे गी अपेक्षा 


ले, 
मर ० नीकिजल आन 


क्या सुकर्म अच्छा नहीं ? पृज्यपाद की रामप्रसाद' ने कहा हक, जाती मोर बुरी 
दो थाने है, उनमें से अच्छी बातें करनी ८ उन्तिन ह 
मुमुक्षु और धर्मेच्छु के आदर्श की विभिन्नता 
अब अच्ठा' कया है? मुवित चाउनेबाल्यों कम अच्छा एक प्रकार संग ह 


जन 


सोर धर्म साहनेसाओों का सच्छा हूसई प्रकार का। गोला का उाद्ंण देनया 
भगवान्‌ ने उसे बड़ो अब्छो तरह समझाया है, एसी मागसत्य मे झार टिस्‍युना 
का स्थस्म जोर जानि-पय्मे जादि निर्भर है । 


अद्देष्ठा सावंमूतानां मंत्र: ररूण एवं च। 
(गोला १२१३) 


इत्यादि भगरशशागय ममबभों में छिए 6॥ और-- 
49000 


पर्दच्पं भा सम गम: पावं। 
(गंता २३) 

तम्मात्यमृतिप्ठ यशों समस्व। 
(गीता ११३३) 


विवेकानन्द साहित्य पड 


पर फिर भी वे गाय और दीवाल ही रह जाती हैं। मनुष्य चोरी करता है, झूठ 
वोलता है, फिर भी वही मनुष्य देवता हो जाता है। जिस अवस्था में सच्त्वगुण 
की प्रधानता होती है, उस अवस्था में मनुष्य निष्क्रिय हो जाता है तथा परम ध्याना- 
वस्था को प्राप्त होता है। जिस अवस्था में रजोगुण की प्रधानता होती है, उस 
अवस्था में वह अच्छे-बुरे काम करता है तथा जिस अवस्था में तमोगुण की प्रधा- 
नता होती है, उस अवस्था में फिर वह निष्क्रिय, जड़ हो जाता है। कहो तो वाहर 
से यह कैसे जाना जा सकता है कि सत्त्वगुण की प्रधानता हुई है अथवा तमोगुण 
की ? सुख-दुःख से परे हम क्रियाहीन, शान्त, सात्त्विक अवस्था में है अथवा शवितिः 
के अभाव से प्राणहीन, जड़वत्‌ क्रियाहीन, महातामसिक अवस्था में पड़े हुए धीरे 
धीरे चुपचाप सड़ रहे हैं? इस प्रश्न का उत्तर दो और अपने मन से पूछो। इसका 
उत्तर ही क्या होगा ? बस, फलेन परिचीयते। सत्त्व की प्रधानता में मनुष्य निष्किय 
होता है, शान्त होता है, पर वह निष्क्रियता महाशक्ित के केन्द्रीभूत होने से होती 
है, वह झान्ति महावीर्य की जननी है। उस महापुरुष को फिर हम लोगों 
की तरह हाथ-पाँव डुलाकर काम नही करना पड़ता। केवल इच्छा होने से ही 
सारे काम सम्पूर्ण रूप से सम्पन्न हो जाते है। वह पुरुष सत्त्वगुण प्रधान ब्राह्मण 
है, सबका पूज्य है। मेरी पूजा करो" ऐसा कहते हुए क्या उसे दरवाज़े दरवाजे 
घूमना पड़ता है? जगदम्बा उसके लूलाट पर अपने हाथ से लिख देती है कि इस 
महापुरुष की सब लोग पूजा करो और जगत्‌ सिर नीचा करके इसे मान छेताः 
है। वही व्यक्ति सचमुच मनुष्य” है। 
अद्वेष्टा सर्वभूतानां मेत्र: करुण एवं च। 

और वे जो नाक-भौ सिकोड़कर पिनपिनाते-किटकिटाते हुए बातें करते है, 
सात दिन के उपासे गिरगिट की तरह जिनकी म्यूँ म्यूँ आवाज़ होती है, जो फटे- 
पुराने चिथड़े की तरह है, जो सौ सौ जूते खाने पर भी सिर नही उठाते, उन्ही में 
निम्नतम श्रेणी का तमोगुण प्रकाशित होता है। यही मृत्यु का चिह्न है। वह सत्त्व- 
गुण नहीं, सड़ी दुर्गन्‍्ध है। अर्जुन भी इस अवस्था को प्राप्त हो रहे थे। इसीलिए 
तो भगवान्‌ ने इतने विस्तृत रूप से गीता का उपदेश दिया। देखो तो, भगवान्‌ 
के श्रीमुख से पहली कौन सी वात निकली -- 


क्लेब्यं सा सम गसः पार्य चेतत्त्वय्युपपद्यते। 
और अन्त में --तस्मात्त्वमुत्तिप्ठ यजञ्यो लूभस्व। 


जैन, वौद्ध आदि के फेरे में पड़कर हम लोग तामसिक लोगों का अनुकरण 
कर रहे हैं। पिछले हज़ार वर्ष से सारा देश हरिनाम की ध्वनि से नभोमण्डल को परि- 


्ष्प्‌ प्राच्य और पाइचात्य 


पूर्ण कर रहा है, पर परमात्मा उस ओर कान ही नहीं देता। वह सुने भी क्यों ? 
बेवक़ुफ़ों की वात जब मनुष्य ही नहीं सुनता, तब वह तो भगवान्‌ है। अब गीता 
में कहे हुए भगवान्‌ के वाक्‍्यों को सुनना ही कर्तव्य है --- 


वलैव्यं मा सम गमः पार्थ और तस्मात्त्वसुत्तिष्ठ यशों लभस्व। 


प्राच्य जाति ईसा और पाश्चात्य जाति कृष्ण के 
उपदेश का अनुसरण करती है 


अब प्रात्य और पाश्चात्य की ओर आओ। पहले ही एक दुर्भाग्य की ओर 
ध्यान दो। यूरोपवासियों के देवता ईसा उपदेश देते है कि किसीसे वैर मत 
करो, यदि कोई तुम्हारे बायें गाल पर चपत मारे तो, उसके सामने दाहिना गाल भी 
घुमा दो, सारे काम-क्राज छोड़कर परलोक में जाने के लिए तैयार हो जाओ, 
क्योंकि दुनिया दो ही चार दिन में वष्ठ हो जायगी। और हमारे इष्टदेव ने 
उपदेश दिया है कि खूब उत्साह से काम करो, शत्रु का नाश करो और दुनिया का 
भोग करो। किन्तु सब उलटा पुलटा हो गया है। यूरोपियनों ने ईसा की बात 
नहीं मानी । सदा महारजोगुणी, महाकायंशील होकर बहुत उत्साह से देश-देशान्तरों 
के भोग और सुख का आनन्द लूटते हैं और हम लोग गठरी-मोटरी बाँधकर एक 
कोने में बेठ रात-दिन मृत्यू का ही आह्वान करते है और गाते रहते है -- 


नलिनीदलूगतजलरूसतितरलं तदज्जीवितमतिशयचपलस्‌ (' 


अर्थात्‌ कमल के पत्ते पर पड़ा हुआ जल जितना तरल है, हमारा जीवन भी 
उतना ही चपल है।” यम के भय॑ से हमारी धमनियों का रक्त ठंडा पड़ जाता है 
और सारा शरीर काँपने रूूगता है। इसीसे यम को भी हम पर कोघ हो गया 
है और उसने दुनिया भर के रोग हमारे देश में घुसा दिये हैं। गीता का उपदेश 
कहो किसने सुना ? यूरोपियनों ने ! ईसा की इच्छा के अनुसार कौन काम 
करता है? श्री कृष्ण के वंशज! इसे अच्छी तरह समझना होगा। मोीक्ष-मार्ग 
का स्वेप्रथम उपदेश तो वेदों ने ही दिया था। उसके बाद बुद्ध को ही छो या ईसा 
को ही, सभी ने उसीसे लिया है। वे संन्यासी थे, इसलिए उनके कोई शत्रु नही 
थे और वे सबसे प्रेम करते थे --- 


१. श्री शंकराचार्यक्रत मोहमुद्गर! ॥५॥ 


विवेकानन्द साहित्य ५६ 
अद्वेष्टा सर्वभूतानां मेत्र: करुण एवं च। 


यही उन लोगों के लिए अच्छी बात थी। किन्तु बलपूर्वक सारी दुनिया को 
उस मोक्ष-मार्ग की ओर खींच ले जाने की चेष्टा किसलिए ? क्‍या घिसने-रगड़ने 
से सुन्दरता और घरने-पकड़ने से कभी प्रेम होता है ? जो मनुष्य मोक्ष नहीं चाहता, 
पाने के उपयुक्त भी नहीं है, उसके लिए कहो तो बुद्ध या ईसा ने क्या उपदेश दिया 
है ?--कुछ भी नहीं। या तो तुम्हें मोक्ष मिलेगा या तुम्हारा सत्यानाश होगा, 
बस यही दो बातें हैं। मोक्ष के अतिरिक्त और सारी चेष्टाओं के मार्ग बन्द हैं॥ 
इस दुनिया का थोड़ा आनन्द लेने के लिए तुम्हारे पास कोई रास्ता ही नहीं है और 
क़दम क़दम पर आपद-विपद हैं। केवल वैदिक धर्म में हो घमं, अर्थ, काम और 
मोक्ष--इन चारों वर्गो के ख्राधन का उपाय है। बुद्ध ने हमारा सर्वनाश किया और 
ईसा ने ग्रोस और रोम का। इसके वाद भाग्यवश यूरोपवासी प्रोटेस्टेण्ट ([970- 
4८४४7५) हो गये। उन छोगों ने ईसा के धर्म को छोड़ दिया और एक ग्रम्भीर 
साँस लेकर सनन्‍्तोपष प्रकट किया। भारत में कुमारिल ने फिर कर्म-मार्ग चलाया। 
शकर, रामानुज ने चारों वर्गो के समन्वयस्वरूप सनातन वैदिक धर्म का फिर प्रव- 
तन किया। इस प्रकार देश के बचने का उपाय हुआ। परन्तु, भारत में तीस 
करोड़ लोग हैं; देर तो होगी ही । क्या तीस करोड़ लोगों को बोध एक दिन में 
हो सकता है? 

बौद्ध घर्मं और वैदिक घर्मं का उद्देश्य एक ही है। पर बौद्ध घ॒र्मं के उपाय 
ठीक नहीं हैं। यदि उपाय ठीक होते, तो हमारा यह सर्वनाश कंसे होता? 'समय 
ने सव कराया--क्‍्या यह कहने से काम चल सकता है ? समय क्या कार्य-कारण 
के सम्बन्ध को छोड़कर काम कर सकेगा ? 


स्वधर्म की रक्षा ही जातीय कल्याण का उपाय हैं 


अतएव उद्देश्य एक होने पर भी उचित उपायों के अभाव के कारण बौदढ़ों 
ने भारत को रसातल में पहुँचा दिया। ऐसा कहने से सम्भवतः हमारे वौद्ध मित्रों 
को बुरा मालूम होगा, पर मैं छ।चार हूँ, सत्य वात कही ही जायगी, परिणाम चाहे 
जो हो। वैदिक उपाय ही उचित और ठीक है। जाति-धर्म और स्वधर्म ही वैदिक 
धर्म और वैदिक समाज की भित्ति है। फिर मैं सम्भवतः अनेक मित्रों को कुपित 
कर रहा हूँ, जो कहते हैं कि इस देश के लोगों की खुशामद की जा रहो है। इन 
लोगों से मैं एक वात पूछता चाहता हूँ कि इस देश के लोगों की खुशामद करके मुझे 
क्या लाभ होगा ? यदि भूखों मर जाऊँ तो देश के लोग खाने के लिए एक मुठठी 
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अन्न भी नहीं देंगे, उल्टे विदेशों से अकाल-पीड़ितों और अनाथों को खिलाने के 
लिए मैं जो माँग-जाँच लाया हूँ, उसे भी वे हड़पने का प्रत्यन करते हैं। यदि वे 
उसे नहीं पाते तो गाली-गछौज करते हैं! ऐ हमारे शिक्षित देशवन्धुओ, हमारे 
देश के लोग तो ऐसे ही हैं, फिर उनको क्‍या खुशामद करें?” उनकी खुशामद 
से क्या मिलता है ? उन्हें उन्‍्माद हुआ है। पागलों को जो दवा खिलाने जायगा, 
उसे वे दो-चार लप्पड़-थप्पड़ देंगे ही। पर उन्हें सहकर भी जो उन्हें दवा खिलाताः 
है, वही उनका सच्चा मित्र है। 

यही जाति-धमे', स्ववर्म' ही सव देशों की सामाजिक उन्नति का उपाय 
तया मुक्ति का सोपान है। इस जाति-धर्म और स्वधर्म के ताश के साथ ही देश 
का अबःपतन हुआ है। किन्तु मेंगलु-झेंगल्‌ राम जाति-धर्म, स्वधर्म का जो अर्थ 
समझते हैं, वह उलटा उत्पात है। झँगल राम ने जाति-घर्मं का अर्थ खाक़-पत्थर 
समझा है। वे अपने गाँव के आचार को ही सनातन वैदिक आचार समझते है। 
बस अपना स्वार्थ सिद्ध करते हैं और जहन्नुम में जाते हैं। मैं गुणगगत जाति की बात 
न कर वंशगत--जन्मगत जाति की ही बातें कर रहा हूँ। यह मैं मानता हूँ कि 
गुणगत जाति ही पुरातन है; किन्तु दो-चार पीढ़ियों में युग ही वंशगत हो जाते 
हैं। आक्रमण इसी प्राण-केन्द्र पर हुआ है, अन्यथा यह सर्वनाश कैसे हुआ ? 


संकरस्प च कर्ता स्पामुपहन्यामिमा: प्रजा: ।॥ 
(गोता ६।२४) 


अर्थात्‌ मैं ही वर्णसंकरों को करनेवाला और इतने प्राणियों को नाश करने- 
वाला बनूँगा |” यह घोर वर्णसंकरता कैसे हो गयी ? सफ़ेद रंग काला कैसे हुआ ? 
सत्त्वगुण रजोगुग्रवान तमोगुण कैसे हो गया ?--आदि आदि बातें किसी दूसरे 
प्रसंग में कही जायँगी। इस समय तो यही समझना है कि यदि जाति-धर्मं ठीक 
रहे, तो देश का अधःपतन नहीं होगा। यदि यह वात सत्य है, तो फिर हमारा अब:- 
पतन कैसे हुआ ? अवश्य ही जाति-बर्म उत्सन्न हो गया है। अतएव जिसे तुम छोग 
जाति-घर्मं कहते हो, वह ठोक उसका उलटा है। पहले अपने पुराण और शास्त्रों को 
अच्छी तरह पढ़ो, तब समझ में आयेगा कि शास्त्रों में जिसे जाति-वर्म कहा गया 
है, उसका सर्वया लोप हो गया है। तब वह फिर कैसे आयेगा, इसीकी चेष्टा करो। 
ऐसा होने ही से परम कल्याण निश्चित है। मैंने जो कुछ सीखा या समझा है, वही 
तुमसे स्पष्ट कह रहा हूँ। मैं तो तुम लोगों के कल्याणार्थ कोई विदेश से आया 
नहीं, जो कि तुम लोगों की बुरी रीति-तीतियों तक की हमें वैज्ञानिक व्याख्या 
करनी होगी। विदेशी वन्धुओं को क्या ? थोड़ी वाहवाही ही उनके लिए यथेप्ट 
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है। तुम लोगों के मुँह में कालिख पोती जाने से वह कालिख मेरे मुँह पर भी लगती 
है---उन लोगों का क्‍या होता है? 


जातीय जीवन की मूल भित्ति पर आघात का अवद्यम्भावी फल 
विप्लव या जातीय मृत्यु 


मैं पहले ही कह चुका हूँ कि प्रत्येक जाति का एक जातीय उद्देश्य है। प्राकृतिक 
नियमों के अनुसार या महापुरुषों की प्रतिभा के वल से प्रत्येक जाति की रीति- 
नीति उस उद्देश्य को सफल करने के लिए उपयोगी है। प्रत्येक जाति के जीवन में 
इस उद्देश्य एवं उसके उपयोगी उपायस्वरूप आचार को छोड़कर और सब रीति- 
नीति व्यथं है। इन व्यर्थ की रीति-नीतियों के क्लास या वृद्धि से कुछ विशेष बनता- 
विगड़ता नहीं। किन्तु, यदि उस प्रवान उद्देश्य पर आघात होता है, तो वह जाति 
'विनष्ट हो जाती है। 

तुम छोगों ने अपनी वाल्यावस्था में एक क्रिस्सा सुना होगा कि एक राक्षसी 
का प्राण एक पक्षी में था। उस पक्षी का नाश हुए बिना किसी भी प्रकार उस राक्षसी 
का नाश नहीं हो सकता था। यह भी ठीक वेसा ही है। तुम यह भी देखोगे कि जो 
अधिकार जातीय जीवन के लिए सर्वंथा आवश्यक नहीं है, वे सव अधिकार नष्ट ही 
क्यों न हो जायें, वह जाति इस पर कोई आपत्ति नहीं करेगी। किन्तु जिस समय यथार्थ 
जातीय जीवन पर आघात होता है, उस समय वह बड़े वेग से प्रतिघात करती है। 


फ्रांसीसी, अंग्रेज़ और हिन्दुओं के दृष्टान्त से उक्त 
तत्त्व का समर्थन 


तीन वर्तमान जातियों की तुलना करो, जिनका इतिहास तुम थोड़ा-बहुत 
'जानते हो--े हैं फ्रांसीसी, अंग्रेज़ और हिन्दू। राजनीतिक स्वाधीनता फ़ांसीसी 
'जातीय चरित्र का मेरुदण्ड है। फ्रांसीसी प्रजा सब अत्याचारों को शान्त भाव से 
सहन करती है। करों के भार से पीस डालो, फिर भी वह चूँ तक न करेगी। सारे 
देश को जवरदस्ती सेना में भर्ती कर डालो, पर कोई आपत्ति न की जायगी। किन्तु 
जब कोई उनकी स्वाघीनता में हस्तक्षेप करता है, तब सारी जाति पायलों की तरह 
प्रतिघात करने को तत्पर हो जाती है। कोई व्यक्ति किसीके ऊपर जब रदस्ती 
अपना हुत्म नहीं चछा सकता, यही फ्रांसीसियों के चरित्र का मूलमन्त्र है। ज्ञानी, 
मू्खे, नी, दरिद्र, उच्चवंशीय, नीच वंशज, सभी को राज्य के शासन और सामा- 
'जिक स्वायीनता में समान अधिकार है। इसके ऊपर हाथ डालनेवाले को इसका 
“फछ भोगना ही पड़ेगा। 
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अंग्रेज़ों के चरित्र में व्यवसाय-बुद्धि त्वा आदान-अदान की प्रधानता है। 
अंग्रेजों की मूल विशेषता है समान भाग, न्यायसंगत विभाजन। अंग्रेज, राजा 
ओर कुलीन जाति के अधिकार को नतमस्तक होकर स्वीकार कर लेते हैं, परन्तु 
यदि गाँठ में से पैसा बाहर करना हो, तो वे हिसाव माँगते हैं। राजा है तो अच्छी 
वात है, उसका लोग आदर करेंगे ; किन्तु यदि राजा रुपया चाहे, तो उसकी 
आवश्यकता और प्रयोजन के सम्बन्ध में हिसाव-किताव समझा-ब्रूझा जायगा, तव 
कहीं देने की वारी आयेगी। राजा के प्रजा से वलपूर्वक रुपया इकट्ठा करने के 
कारण वहाँ विप्लव खड़ा हो गया; उन लोगों ने राजा को मार डाला। 

हिन्दू कहते हैं कि राजनीतिक और सामाजिक स्वाघधीनता वहुत अच्छी चीज 
है, किन्तु वास्तविक चीज आध्यात्मिक स्वाधीनता अर्थात्‌ मुक्ति है। यही जातीय 
जीवन का उद्देश्य है। वैदिक, जैन, वौद्ध, हत, विशिष्टाहैत और अद्वेत सभी इस 
सम्बन्ध में एकमत हैं। इसमें हाथ न लूगाना--नहीं तो सर्ववाश हो जायगा। 
इसे छोड़कर और चाहे जो कुछ करो, हिन्दू चुप रहेंगे। लात मारो, काला” कहो, 
सर्वस्व छोन लो, इससे कुछ आता-जाता नहीं। किन्तु ज़रा इस दरवाज़े को छोड़ 
दो। यह देखो, वर्तमान काल में पठान लोग केवल आते-जाते रहे, कोई स्थिर 
होकर राज्य नही कर सका, क्योंकि हिन्दुओं के घर्मं पर वे वराबर आघात करते 
रहे। परन्तु दूसरी ओर मुग़रकू राज्य किस प्रकार सुदृढ़ प्रतिप्ठित तथा बलशाली 
हुआ--कारण यही है कि मुग़लों ने इस स्थान पर आघात नहीं किया। हिन्दू 
ही तो मुग्रलों के सिहासन के आवार थे। जहाँगीर, शाहजहाँ, दारा शिकोह आदि 
सभी की माताएँ हिन्दू थीं। और देखो, ज्यों ही भाग्यहीन औरंगजेब ने उस स्थान 
पर आघात किया, त्यों ही इतना वड़ा मुग़रू राज्य स्वप्न की तरह हवा हो गया। 
अग्रेजों का यह सुदृढ़ सिंहासन किस चीज के ऊपर प्रतिष्ठित है ? कारण यही है 
कि किसी भी अवस्था में अंग्रेज उस घर्मं के ऊपर हस्तक्षेप नहीं करते। पादरी 
पुंगवों ने थोड़ा-बहुत हाथ डालकर ही तो सन्‌ १८५७ में हंगामा उपस्थित किया था। 
अंग्रेज जब तक इसको अच्छी तरह समझते तथा इसका पालन करते रहेंगे, तव तक 
उनका राज्य बना रहेगा। विज्ञ वहुदर्शी अंग्रेज भी इस वात को समझते हैं। छार्ड 
रावर्ट्स की भारतवर्ष में ४१ वर्ष नामक पुस्तक पढ़ देखों। 

अब तुम समझ सकते हो कि उस राक्षसी का प्राण-पस्तेरू कहाँ है ? वह बर्मे 
में है। उसका नाजञ कोई नहीं कर सका, इसीलिए इतनी आपद-विपद को झेलते 
हुए भी हिन्दू जाति अभी तक बची है। अच्छा, एक भारतीय विद्वान्‌ ने पूछा है 
कि इत्त राष्ट्र के प्राण को घर्म में ही रखने की ऐसी क्या आवश्यकता है ? उसे 
सामाजिक या राजनौतिक स्वतंत्रता में क्यों न रखा जाय, जैसा कि दूसरे राष्ट्रों 
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में होता है। ऐसी बात कहना तो बड़ा सरल है। यदि तक करने के लिए यह मान 
लें कि घम-कर्म सब मिथ्या, झूठ हैं, तो क्या होगा, इस पर विचार करो। अग्नि 
तो एक ही होती है, पर प्रकाश विभिन्न होता है। उसी एक महाशक्ति का फ़ांसी- 
सियों में राजनैतिक स्वाघीनता के रूप में, अंग्रेजों में वाणिज्य-विस्तार के रूप में, 
और हिन्दुओं के हृदय में मुक्ति-लाभ की इच्छा के रूप में विकास हुआ है। कि्तु 
इसी महाशक्ति की प्रेरणा से कई शताव्दियों से नाना प्रकार के सुख-दुःखों को 
झेलते हुए फ्रांसीसी और अंग्रेज़ी चरित्र गठित हुआ है और उसीकी प्रेरणा से छाखों 
शताब्दियों के आवर्तन में हिन्दुओं के जातीय चरित्र का विकास हुआ है। अब मैं 
जानना चाहता हूँ कि लाखों वर्षो के हमारे स्वभाव को छोड़ना सरल है अथवा 
सौ पचास वर्ष के तुम्हारे विदेशी स्वभाव को छोड़ना ? अंग्रेज़ मार-काट आदि 
को भूलकर शान्त-शिष्ट वन घर्मप्राण क्‍यों नहीं हो जाते ? 


धर्म के अतिरिक्त और किसी दूसरी चीज़ से भारत के 
जातीय जीवन की प्रतिष्ठा असम्भव है 


वास्तविक वात यह है कि जो नदी पहाड़ से एक हज़ार कोस नीचे उतर आयी 
हो, वह क्‍या फिर पहाड़ पर जायगी या जा सकेगी ? यदि वह जाने की चैष्टा 
भी करे, तो परिणाम यही होगा कि इधर-उधर जाकर वह सूख जायगी। वह नदी 
चाहे जैसे हो समुद्र में जायगी ही, चाहे दो दिन पहले या दो दिन बाद, दो अच्छी 
जगहों में होकर अथवा दो गन्दी जगहों से गुज़रकर। यदि हमारे इस दस हजार 
वर्ष के जातीय जीवन में भूल हुई, तो इस समय अब तो और कोई उपाय है 
ही नहीं। इस समय यदि नये चरित्र का गठन किया जाय, तो मृत्यु की ही 
सम्भावना है। 

मुझे क्षमा करो, यदि हम यह कहें कि यह सोचना कि हमारे राष्ट्रीय आदर्श 
में भूल रही है, निरी मूर्खता है। पहले अन्य देशों में जाओ---अपनी आँखों से 
देखकर, दूसरों की आँखों के सहारे नहीं--उनकी अवस्या और रहन-सहन का 
अध्ययन करो। और यदि मस्तिष्क हो, तो उन पर विचार करो, फिर अपने 
शास्त्रों और पुराने साहित्य को पढ़ो और समस्त भारत की यात्रा करो तथा विभिन्न 
प्रदेशों में रहनेवाले अविवासियों के चाल-चलन, आचार-विचार का विस्तीर्ण 
दृष्टि और उन्नत मस्तिप्क से--वेवकूफ़ों की तरह नहीं--विचार करो ; तब 
समझ सकोगे कि जाति अभी भी जीवित है, घुकघुकी चछ रही है, केवल वेहोश 
हो गयी है। और देखोगे कि इस देक्ष का प्राण धर्म है, भाषा धर्म है तथा भाव बर्म 
है। तुम्हारी राजनीति, समाजनीति, रास्ते को सफ़ाई, प्लेगनिवारण, दुर्भिक्ष: 


६१ प्राच्य और पादचात्य 


पीड़ितों को अन्नदान आदि आदि चिरकाल से इस देश में जैसे हुआ है, वैसे ही 
होगा--अर्थात्‌ धर्म के द्वारा यदि होगा तो होगा, अन्यथा नहीं। तुम्हारे रोने- 
चिल्लाने का कुछ भी असर न होगा। 


दक्तिमान पुरुष ही सब समाजों का परिचालक हें 


इसके अतिरिक्त प्रत्येक देश में एक ही नियम है, वह यह कि थोड़े से शक्ति- 
मान मनुष्य जो करते है, वही होता है। वाक़ी छोग केवल भेड़ियावसान का ही 
अनुकरण करते हैं। मेरे मित्रो ! मैंने तुम्हारी पालियामेन्ट (एध्गं्7९४), 
सेनेट (८०४८८), वोट (४०८), मेजारटी (एछध्ु००५), बैलट (9०0४) आदि 
सव देखा है; शक्तिमान पुरुष जिस ओर चलने की इच्छा करते हैं, समाज को 
उसी ओर चलाते है, वाक़ो छोग भेड़ों की तरह उनका अनुकरण करते हैं। तो 
भारत में कौन शक्तिमान पुरुष है? वे ही जो घर्मवीर है। वे ही हमारे 
समाज को चलाते हैं, वे ही समाज की रीति-नीति में परिवर्तन की आवश्यकता 
होने पर उसे बदल देते हैं। हम चुपचाप सुनते है और उसे मानते हैं। किन्तु, 
यह तो हमारा सौभाग्य है कि वहुमत, वोट आदि के झमेले में नहीं पड़ना 
पड़ता । 


पाइचात्य देशों में राजनीति के नाम पर दिन में लूट 


यह ठीक है कि वोट, बैलट आदि द्वारा प्रजा को एक प्रकार की जो शिक्षा 
मिलती है, उसे हम नहीं दे पाते; किन्तु राजनीति के नाम पर चोरों का जो 
दल देशवासियों का रक्त चूसकर समस्त यूरोपीय देशों का नाश करता है और 
स्वयं मोटा-ताजा वनता है, वह भी दल हमारे देश में नहीं है। घूस की वह धूम, 
वह दिन-दहाड़े लूट, जो पाइचात्य देशों में होती है, यदि भारत में दिखायी पड़े, 
तो हताशय होना पड़ेगा। 
घर की जोरझू बतंन माँजे, गणिका लड्डू खाय। 
गली गली है गोरस फिरता, मदिरा वैठि विकाय॥ 


जिनके हाथ में रुपया है, वे राज्यशासन को अपनी मुट्ठी में रखते हैं, प्रजा 
को लूटते हैं और उसको चूसते हैं, उसके बाद उन्हें सिपाही बनाकर देश-देशान्तरों 
में मरने के लिए भेज देते है, जीत होने पर उन्हींका घर घन-घान्य से भरा जायगा, 
किन्तु प्रजा तो उसी जगह मार डाली गयी ! मेरे मित्रो ! तुम घबड़ाओं नहीं, 
« आइचयं भी मत प्रकट करो! 


विवेकानन्द साहित्य दर 


एक वात पर विचारकर देखो, मनुष्य नियमों को बनाता है, या तियम 
मनुष्यों को बनाते हैं? मनुप्य रुपया पैदा करता है, या रुपया मनुष्यों को पैदा 
करता है? मनृष्य कीति और नाम पैदा करता है, या कीति और नाम मनुष्य 
पैदा करते है? 


'सनष्य' बनो 


मेरे मित्रो ! पहले मनृप्य वनो, तव तुम देखोगे कि वे सब वाक़ी चीजें स्वयं 
तुम्हारा अनुसरण करेंगी। परस्पर के घृणित द्वेषभाव को छोड़ो और सदुददय, 
सदुपाय, सत्साहस एवं सद्दीयं का अवलम्बन करो। तुमने मनुप्य योनि में जन्म 
लिया है, तो अपनी कीति यही छोड़ जाओ। 


तुलसी आयो जगत्‌ में, जगत्‌ हँसे तुम रोय। 
ऐसी करनी कर चलो, आप हेंसे जग रोय ॥॥ 


अगर ऐसा कर सको, तब तो तुम मनुष्य हो, अन्यथा तुम मनुष्य किस वात 
के ? 
पाइचात्य जाति के गुणों को अपने साँचे में ढालकर लेना होगा 


मेरे मित्रो ! एक वात तुमको और समझ लेनी चाहिए। हमें अवश्य ही 
अन्यान्य जातियों से बहुत कुछ सीखना है। जो मनुष्य कहता है कि मुझे कुछ 
नहीं सीखना है, समझ लो कि वह मृत्यु की राह पर है। जो जाति कहती है कि 
हम सर्वज्ञ हैं, उसकी अवनति के दिन बहुत निकट हैं ! जितने दिन जीना है, उतने 
दिन सीसना है। पर यह एक वात अवश्य घ्यान में रख लेने की है कि जो कुछ 
सौखना है, उसे अपने साँचे में ढाल लेना हैं। अपने असल तत्त्व को सदा बचाकर 
फिर वाक़ी चीज़ें सीखनी होंगी ! खाना तो सब देशों में एक ही है, पर हम पैर 
समेट कर साते हूँ और यूरोपीय पैर लटकाकर साते हैं। बब मान छो कि मैं 
उन्हींकी तरह खाना साता हूं, तो क्या मुझे भी उन्हींकी तरह टाँग छूटकाकर 
बैठना पड़ेगा ? ऐसा होने से तो निव्चय ही मेरी टाँग यम के गृह की ओर प्रस्थान 
करेगी ! इस दुःख में जो प्राण जायगा, उसका क्या होगा ? इसस्शिर हमें उनका 
भोजन पैर समेटकर ही साना होगा। इसी प्रकार जो कुछ भी विदेशी बातें सीसनी 
होंगी, उन्हें बपनी बनाकर--और समेटकर---अपने वास्तबिक जातीय चरित्र 
को रक्षा फर, तब सीसनी होंगी। मैं जानना चाहता हें कि क्या कपट्रा मनुष्य 
हो जाता है, अबवा मनुष्य कपड़ा पहनता है ? शवितमान पुरुष चाहे जैसी ही 


इ्३े. प्राच्य और पाइचात्य 


पोशाक क्यों न पहले, लोग उसका आदर करेंगे, पर मेरे जैसे अहमक़ को एक मोट 
घोवी का कपड़ा लेकर फिरने पर भी कोई नहीं पूछता । 

अब यह भूमिका बहुत बड़ी हो गयी। पर इसे पढ़ लेने से दोनों जातियों 
की तुलना करना सरल हो जायगा। वे भी अच्छे हैं और हम भी अच्छे है। 
“'काको बन्दौ, काको निन्‍दौ, दोनों पल्‍ला भारो ?” हाँ, यह अवश्य है कि भले की 
भी श्रेणियाँ हैं। 

हमारे विचार से तीन चोज़ों से मनुष्य का संगठन होता है--शरोर, मन और 
आत्मा। पहले शरीर की वात लो, जो सबसे बाहरी चोज़ है। 

देखो, शरीर में कितना भेद है--नाक, मुँह, गढ़न, लम्बाई, चौड़ाई, रंग, 
केश आदि में कितनी विभिन्नत्ताएँ हैं। 


वर्णभेद का कारण 


आधुनिक पण्डितों का विचार है कि रंग की भिन्नता वर्ण-संकरता से उपस्थित 
होती है। गमे देश और ठण्डे देश के भेद से कुछ भिन्नता ज़रूर होती है; किन्तु 
काले और गोरे का असलो कारण पैतृक है। बहुत ठण्डे देशों में भो काले रंग को 
जातियाँ देखी जाती हैं एवं अत्यन्त उष्ण प्रदेश में भी खूब गोरी जाति बसती है। 
कनाडानिवासी अमेरिका के आदिम मनुष्य और उत्तरीय श्षुव प्रदेश की इस्कीमो 
जाति काली है तथा विषुवत्रेखा के' पास वोनियो, सेलेबीज़ आदि टापुओं में बससे- 
वाले आदिम निवासी गौरांग है। 


आये जाति 


हिन्दू झ्ास्त्रकारों के मत से हिन्दुओं के भीतर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य ये तीन 
वर्ण, और चीन, हूण, दरद, पहलव, यवन एवं खश, ये भारत के बाहर की सारी 
जातियाँ आय॑ हैं। शास्त्रों को चौन जाति तथा वर्तमान चोननिवासी एक हो 
नही है। वे लोग तो उस समय अपने को 'चोनी” कहते भो नहीं थे। चीन नामक 
एक वड़ी जाति काश्मीर के उत्तर-पूर्व भाग में थी। दरद जाति वहाँ रहती थी, 
जहाँ इस समय भारत और अफ़गानिस्तान के वीच में पहाड़ी जातियाँ अभी भी 
रहती हैं। प्राचीन चीन जाति के १०-२० वंशज इस समय भी हैं। दरद स्थान 
अभी भी विद्यमान है। राजतरंगिणी नामक काइ्मीर के इतिहास में बार वार 
दरद राज्य की प्रभुता का परिचय मिलता है। हुण नामक प्राचीन जाति ने वहुत 
दिनों तक भारत के उत्तर-पश्चिम भाग में राज्य किया था। इस समय तिव्वती 
अपने को हण कहते हैं, किन्तु जान पड़ता है कि वे हियून है। 


विवेकानन्द साहित्य ्ड 


मन द्वारा उल्लिखित हण आवनिक तिव्वती तो हैं नहीं, किन्तु यह हो सकता 
कि आये, हण एवं मध्य एशिया से आवी हुईं किसी मुगल जाति के संमिश्रण 
से ही वर्तमान तिव्वतियों की उत्पत्ति हुई हो ! 
प्रजावैलस्की एवं ड्यूकूड अलियाँ नामक रूसी और फ्रांसीसी पर्यटकों के मत 
से, तिव्वत के स्थान स्थान पर इस समय भी आर्यो जैसी मुँह-बाकवाली जाति 
देखने को मिलती है। यूनानियों को लोग यवन कहते थे। इस नाम के ऊपर 
वाद-विवाद हो चुका है। अनेक का मत है कि यवन नाम योनिया' (7०9) 
नामक स्थान के रहनेवाले यूनानियों के लिए पहले-पहल व्यवहृत हुआ था। इसलिए 
महाराज अशोक की छेखमाला में योव नाम से यूनानी जाति को सम्बोधित किया 
गया है। इसके वाद योन शब्द से संस्कृत यवन शब्द की उत्पत्ति हुई। हमारे 
देश के किसी किसी पुरातत्त्ववेत्ता के मत से यवन शब्द यूनानियों का वाचक 
नहीं है। किन्तु ये सभी मत अआमक हैं। यवन शब्द ही आदि शब्द है, क्योंकि केवल 
ही यूनानियों को यवन कहते थे ऐसा नहीं, वरन्‌ प्राचीन मित्रनिवासी 
एव वेविछो नियानिवासी भी बूवानियों को यवन कहते थे। पहलव झब्द से प्राचीन 
पारसी छोगों का, जो पहलवी भाषा बोलते थे, बोध होता है। खश शब्द इस समय 
भी अर्थ सभ्य पहाडी देशवासी आर्य जाति के लिए प्रयुक्त होता है। हिमालय 
प्रदेश में यह शब्द इसी अर्थ में इस समय भी व्यवहृत होता हैं। इस प्रकार वर्तमान 
यूरोपीय खश जाति के वंशज हैं अर्थात्‌ जो सव आर्य जातियाँ प्राचीन काल में 
असम्य अवस्था में थीं, वे सव खश थीं। 
आये जाति का गठन और वर्ण 
आधुनिक पण्डितों के मत से आर्यो का सफ़ेद गुलाबी रंग था, काले या छाल वाल 
थे, आँख और नाक सीवी थी। माथे की गढ़न, केश के रंग आदि में कुछ भिन्नता थी। 
दूसरी काल़ी जातियों के साथ संमिश्रण से रंग काला हो जाता था। इनके' मंत से 
हिमालय के पश्चिम प्रान्त में रहनेवाली दो-चार जातियाँ पूरी आये हैं, अन्य सब 
मिश्रित जाति हो गयी हैं, नही तो काला रंग कैसे हो जाता ? किन्तु यूरोपीय विद्वानों 
को जान लेना चाहिए कि इस समय भी दक्षिण भारत में ऐसे अनेक लड़के पैदा होते 
हैं, जिनके क्रेज छाल होते है, किन्तु दो-चार वर्षो के वाद फिर काले हो जाते हैं, 
एवं हिमालय में वहुतों के केम छाल एवं आँखें नोछी अथवा भूरी होती हैं। 
हिन्दू और आये 
पण्डितों को इस वियय पर विवाद करने दो। हिन्दू हो अपने को बहुत दिनों 
से आय कहते जा रहे हैँ। शुद्ध हो अववा मिश्चित, हिन्दुओं का ही नाम आर्य है। 


घ््५ु प्राच्य और पाइचात्य 


यदि यूरोपीय काला होने से हमें पसन्द नहीं करते हैं, तो कोई दूसरा नाम रख 
लेने दो, इसमें हमारा क्‍या वियड़ता है? 


प्राच्य और पाइचात्य की साधारण भिन्नताएँ 


चाहे गोरे हों अथवा काले, दुनिया को सब जातियों की अपेक्षा यह हिन्दुओं 
की जाति अधिक सुन्दर और सुश्रीसम्पन्न है। यह वात मैं अपनी जाति की बड़ाई 
करने के लिए नहीं कह रहा हूँ, प्रत्युत्‌ यह जगत्‌ प्रसिद्ध बात है। इस देश में 
अति सैकड़ा जितने स्त्री-पुरुष सुन्दर हैं, उतने और कहाँ हैं? इसके बाद विचार 
कर देखो, दुसरे देशों में सुन्दर बनने में जो लगता है, उसकी अपेक्षा हमारे देश 
में कितना कम ऊगता है, कारण यह है कि हमारा शरीर अधिकांश खुला रहता है। 
दूसरे देशों में कपड़े-छत्ते से ढककर कुरूपता को बदलकर सुन्दरता बनाने की चेप्टा 
की जाती है। 


हिन्दू सुन्दर हें, पाइचात्य का स्वास्थ्य अच्छा हे 


किन्तु स्वास्थ्य के सम्बन्ध में पाइचात्य देशवासी हमारी अपेक्षा अधिक सुखी 
है। उन देशों में ४० वर के पुरुष को जवान कहते है--छोकड़ा कहते हैं, ५० 
वर्ष की स्त्री युवत्ती कहलाती है। अवश्य ही ये लोग अच्छा खाते है, अच्छा पहनते 
है, देश अच्छा है, एवं सबसे अच्छी वात तो यह है कि वे वाल-विवाह नहीं करते। 
हमारे देश में भी जो दो-एक वलवान जातियाँ हैं, उनसे पूछकर देखो, कितनी 
उम्र में विवाह करते हैं; गोखाली, पंजाबी, जाट, अफ्रीदी आदि पहाड़ी जातियों 
से पूछो। इसके वाद शास्त्र को पढ़ देखो--तीस, पच्चीस और वीस वर्ष में 
आह्मण, क्षत्रिय और वैश्यों को ऋानुसार विवाह करने को लिखा है। आयु, वलू, 
वीर्य आदि में इनमें और हम लोगों में वहुत भेद है। हमारी वल-बुद्धि तीस वर्ष 
की उम्र पार करते ही शेष हो जाती है और वे लोग उस समय बदन झाड़कर उठ 
खड़े होते है। 


हमारी मृत्यु अधिकांश में उदररोग से, उत्तकी हृद्रोगों से 


हम लोग मिरामिष-भोजी हैं---हमें अधिकांश पेट के ही रोग होते हैं! हमारे 
अधिकतर वढ़े-बढ़ो इसी पेट की वीमारों से मरते है। वे मांसभोजी हैँ, उन्हें 
अधिकतर हृदय की बीमारी होती है। पाइ्चात्य देशों में अधिकतर बूढ़-वूढ़ी 
हृद्रोग और फेफड़े की वोमारी से मरते है। एक पाह्चात्य दायर विद्वान डॉक्टर 
'पूछते हैं कि क्या पेट की वोमारी से पीड़ित लोग प्राय निरुत्साह और बेरागी 
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होते हैं? हृदय आदि शरोर के ऊपरी भाग के रोगों में आशा और पूरा विश्वास 
रहता है। हैज़े का रोगी आरम्भ से ही मृत्यू के. भय से अस्थिर हो जाता है। यक्ष्मा 
का रोगो मरने के समय भी विश्वास करता है कि उसे आरोग्य-लाभ हो जायगा। 
अतएव क्या इसीलिए भारतवासी सदा मृत्यु और वैराग्य की वातें कहा करते है ? 
मैं तो अभी तक इस प्रइन का कोई समुचित्त उत्तर ही नहीं सोच सका, किन्तु वात 
विचारणीय है अवश्य । 

हमारे देश में दाँत और केश के रोग बहुत कम होते हैं और उस देश में वहुत 
ही कम लोगों के स्वाभाविक दाँत होते हैं। खल्वाट तो सभी जगह पाये जाते है। 
हमारी स्त्रियाँ नाक और कान गहना पहनने के लिए छिदवाती हैं। वहाँ की भले 
घर कौ स्त्रियाँ आजकल नाक-कान नहीं छिदवातीं, किन्तु कमर को बाँवकर, 
रोढ़ की हड्डी को मरोड़कर, प्लीहा और यकृत को अपनी जगह से हटाकर, शरीर 
को ही कुरूप बना डालती हैं। अपने शरीर को सुन्दर बनाने के कारण उन्हें मृत्यु 
का कष्ट झेलना पड़ता है। 


पोशाक 


इसके वाद अपनी देह पर कपड़ों की कई परतें डालकर भी शरीर के सौष्ठव का 
दिखलायी पड़ना आवश्यक है। पाइचात्य देशीय पोशाक कामकाज करने के लिए 
अधिक उपयुक्त होती है। धनी लोगों की स्त्रियों की सामाजिक पोशाक को छोड़कर 
अन्य स्त्रियों की पोशाक भद्दी होती है। हमारी स्त्रियों की साड़ी और पुरुषों के 
चोगा, चपकन और पगड़ी के सौन्दर्य की तुलना इंस पृथ्वी पर है ही नहीं। ढीली- 
ढाली कलीदार पोशाकों का सौन्दयं तंग और चुस्त पोझ्ञाकों में कहाँ? हमारे 
सभो कपड़े कछोदार और ढोले-ढाले होते हैं, इसलिए उन्हें पहतकर कामकाज नही 
किया जा सकता। काम करने में वे नष्ट-भ्रष्ट हो जाते है। उनका फ़ीशन कपड़े 
में है। और हमारा फ़ैशन गहने में। अब थोड़ा थोड़ा हमारा ध्यान कपड़े की ओर 
भी गया है। स्त्रियों के फ़ैशन के लिए पेरिस और पुरुषों के फ़ैशन के लिए लत्दन 
केन्र हैं। पहले पेरिस को नर्तकियाँ नये नये फ़ैणन निकालती थीं। किसी प्रसिद्ध नर्तकी 

ने जो पोशाक पहनी, उसीका अनुकरण करने के लिए सव छोग दोड़ पड़ते थे। 
आजकल कपड़ा वेचनेवाले बड़े वड़े दुकानदार नये फ़ैशन का प्रचार करते हैं। 
कितने करोड़ रुपया प्रतिवर्ष इस पोशाक बनाने में रूयता है, इसे हम समझ नहीं 
सकते। इन नयी पोशाकों की सृष्टि करता इस समय एक बड़ी कला हो ययी है। 
किसी स्त्री के शरीर और केश के रंग के साथ किस रंग की पोशाक मेरू खायेगी, 
उसके शरीर का कौन अंग ढकना होगा और कौन खुला रखना पड़ेगा, इत्यादि 


द्छ प्राच्य और पाइ्चात्य 


वातों पर खूब गम्भी र विचार कर तव पोशाक तैयार करनी पड़ती है। फिर, दो-चार 
बहुत ऊँची श्रेणी की महिलाएं जो पोशाक पहनती हैं, वही पोशाक अन्य स्त्रियों 
को भी पहनती पड़ेगी, नहीं तो उनकी जाति चली जायगी ! इसीका नाम फ़ैशन 
है। फिर भी यह फ़ैशन घड़ी घड़ी वदलूता है। वर्ष के चार मौसमों में चार बार 
बदलना तो आवश्यक है हो, इसके अछावा और भी कितने समय आते हैं, जब 
पोशाक वदली जाती है। जो बड़े आदमी होते हैं, वे बड़े बड़े दजियों से पोशाक 
वनवाते हैं, किन्तु जो लोग मध्यम श्रेणी के हैं, वे या तो कामचलाऊ सीनेवाली 
स्त्रियों से नये फ़ैशन के कपड़े सिलवा छेते है, या स्वयं ही सीते हैं। यदि नया 
फ़ैशन अन्तिम पुराने फ़ैशन से मिलता-जुरूता हुआ, तो वे अपने पुराने कपड़े को 
ही काट-छाँट कर ठीक कर लेते हैं, यदि ऐसा नहीं हुआ, तो नये कपड़े खरीदते 
हैं। अमीर लोग हर एक मौसम में अपने पुराने कपड़े अपने आश्रितों और चौकरों 
को दे डालते हैं। मध्यम श्रेणी के लोग उन्हें वेच डालते है। तव वे कपड़े यूरो- 
पियनों के उपनिवेश---अफ्रीका, एशिया, आस्ट्रेलिया आदि में जाकर विकते' 
है और पहने जाते है। जो वहुत अमीर होते है, उनके कपड़े पेरिस से वनकर 
आते हैं, बाक़नी लोग अपने देश में ही उनकी नक़लू कर कपड़े वनवाते हैं। किन्तु 
स्त्रियों की टोपियाँ तो फ्रान्स की ही वनी होनी चाहिए। जिसके पास फ्रान्स की 
बनी टोपी नहीं है, वह भद्र महिला नहीं समझी जाती। अंग्रेज और जर्मन स्त्रियों 
की पोशाक अच्छी नहीं समझी जाती। दस-बीस अमीर स्त्रियों को छोड़कर वे 
पेरिस में बने अच्छे कपड़े नहीं पहनती, इसलिए दूसरे देशों की स्त्रियाँ उन पर 
हँसती हैं। किन्तु वहुत से अंग्रेज़ पुरुष बहुत अच्छे कपड़े पहनते हैं। अमेरिका 
के सभी स्त्री-पुरुष बहुत सुन्दर कपड़े पहनते है। यद्यपि विदेशी वस्त्रों का आना 
रोकने के लिए अमेरिका की सरकार पेरिस और लन्दन के कपड़ों पर बहुत अधिक 
चुंगी लेती है, फिर भी सभी स्त्रियाँ अपने कपड़े पेरिस तथा सभी पुरुष 
अपने कपड़े रन्दन से ही मँगवाते हैं। तरह तरह के रंग के पश्मीना और वनात्त 
तया रेशमी कपड़े प्रतिदिन निकलते हैं, लाखों व्यक्ति इसी काम में लगे है, 
लाखों आदमी उसीको काट-छाँट कर पोशाक वनाने में व्यस्त है। पोशाक यदि 
ठीक ढंग की न हुई, तो सम्य पुरुष या स्त्री का बाहर निकलना ही कठिन हो जाता 
है। हमारे देश में कपड़ों के फ़ैशन का यह हंगामा नहीं है, पर गहनों में थोड़ा 
थोड़ा फ़ैशन घुस रहा है। रेशमो और ऊनी कपड़े के व्यापारी उन देशों में दिन- 
रात फ़ैशन के परिवर्तनों पर और लोगों को कौन फ़ैशन अधिक पसन्द हुआ, इस 
सव पर खूब तीखी नज़र रखते हैं, अथवा कोई नया फ़ैशन तैयार कर उस ओर 
लोगों के मन को आक्ृष्ट करने की चेष्टा करते हैं। जहाँ एक वार भी अन्दाज़ 
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पक्का बेंठ गया कि वह व्यवसायी मालामाल हो गया। जब तृतीय नेपोलियन 
फ्रान्स देश के सम्राट्‌ थे, उस समय सम्राज्ञी युजेनी (ए४०४८) पाइचात्य' देश 
की वेशभूषा की अधिष्ठात्री देवी समझी जाती थी। उन्हें काइ्मीरी शाल बहुत 
पसन्द था, इसलिए यूरोयवासी प्रतिवर्ष छाखों रुपये का शाल खरीदते थे। 
नेपोलियन के पतन के पश्चात्‌ फ़ैशन बदल गया और काश्मीरी शालों की खपत 
यूरोप में रुक गयी। हमारे देश के व्यापारी पुरानी लछकीर के फ़क़ीर हैं। वे 
समयानुसार किसी नये फ़ैशन का आविप्कार कर वाज़ार पर क़ब्जा नहीं कर 
सके, इसलिए काश्मीर के वाज़ार को घक्‍का लग गया, बड़े बड़े सौदागर ग़्रीव 
हो गये। * 


मौलिकता के अभाव से हमारी अवनति 


यह संसार है--जागेगा सो पायेगा, सोयेगा सो खोयेगा। क्या कोई किसीकी 
अतीक्षा करता है? पाइचात्य देश के लोग लाभानुकूल परिस्थिति को दस नेत्रों 
से देखते और दो सौ हाथों से काम करते रहते है। और हम लोग वह काम कभी 
नही कर सकते, जो शास्त्रों में नहीं लिखा हैं। कुछ नया काम करने की हमारी 
शक्ति भी नष्ट हो चुकी है! अन्न बिना हाहाकार मच रहा है। पर दोष किसका 
है? इसके प्रतिकार की तो कुछ भी चेष्टा नहीं होती, लोग केवल चित्लाते है। 
अपनी झोपड़ी के वाहर निकलकर क्‍यों नही देखते कि दुनिया के दूसरे लोग किस 
प्रकार उन्नति कर रहे हैं। तब हृदय के ज्ञान-नेत्र खुलेंगे। देव और असुर का क्विस्सा 
तो तुम जानते ही हो। देवता आस्तिक थे--उन्हें आत्मा में विश्वास था, ईश्वर 
और परलोक में विश्वास करते थे। असुरों का कहना था कि इस जीवन को 
महत्त्व दो, पृथ्वी का भोग करो, इस शरीर को सुखी रखो। इस समय हम इस 
बात पर विचार नही कर रहें हैं कि देवता अच्छे थे या असुर। पर पुराणों को 
पढ़ने से पता चलता है कि असुर ही अधिकतर भनुष्यों की तरह के थे; देवता तो 
अनेक अंशों में हीन थे। अब यदि कहा जाय कि हिन्दू देवताओं की तथा पाइचात्य 
देशवासी असुरों की सन्तान हैं, तो प्राच्य और पाश्चात्य का अर्थ अच्छी तरह समझ 
में आ जायगा। 


शरीर-शुद्धि के सम्बन्ध में प्राच्य और पाइ्चात्य की तुलना 


पहले शरीर को ही लेकर देखो। वाह्य और आम्यन्तरिक शुद्धि का ही नाम 
'पवित्रता है। मिट्टी, जल आदि के द्वारा शरीर शुद्ध होता है। दुनिया की ऐसी 
'कोई जाति नहीं है, जिसका शरीर हिन्दुओं के सदृश साफ़ हो। हिन्दुओं के अतिरिक्त 
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और किसी भी जाति के लोग जलरू-शौचादि नहीं करते। खैरियत है कि चौन- 
निवात्तियों ने पाइचात्य देशवालों को इस कार्य के लिए काग़ज़ का व्यवहार सिख- 
छाया था। यदि यह कहें कि पाव्चात्य देशवाले नहाते ही नहीं, तो भी कोई हजें 
नहीं। भारत में आने के कारण अंग्रेजों ने अव कही अपने देश में स्वान करने की 
प्रथा चलायी है। फिर भी जो विद्यार्थी विलायत से पढ़कर लौटे हैं, उनसे पूछो कि 
वहाँ स्नान करने का कितना कृष्ट है। जो लोग स्नान करते हैं, वे भी सप्ताह में 
एक दिन और उसी दिन वे भीतर पहनने का कपड़ा (गंजी, अधवहियाँ आदि) 
बदलते हैं। अवश्य ही कुछ अमीर लोग आजकल प्रतिदिन स्नान करते हैं। अमे- 
रिकावालों में प्रतिदिन स्तान .करनेवालों की संख्या कुछ अधिक है। जमंनीवाले 
कभी कभी तथा फ्रांस आदि देश के निवासी तो झायद ही कभी स्तान करते है 
स्पेन, इटली आदि गर्म देश हैं, फिर भी वहाँ लोग इससे भी कम स्वान करते है। 
लहसुन बहुत खाते हैं, पसीना वहुत होता है, पर सात जन्म में भी जल का स्पर्श 
नहीं होता। उनके शरीर की द्व॒र्गन्धि से भूतों के भी चौदह पुरखे भाग जायँँगे, 
भूत तो लड़के-बच्चे है ! उनके स्नान का क्‍या अथे हैं ? मूँह, माथा, हाथ घोना--- 
जो अंग वाहर दिखायी पड़ते है और क्‍या ! सभ्यता की राजघानी, रग-ढग, भोग- 
विलास का स्वर्ग, विद्या-शिल्प के केन्द्र पेरिस में एक वार मेरे एक घनी सित्र वुला- 
कर ले गये। एक क़िले के समाव होदल में उन्होंने मुझे ठहराया। राजाओं जैत्ता 
खाना मिलता था, किन्तु स्तान का नाम भी नहीं था। दो दिन किसी प्रकार मैंने 
सहा, फिर मुझसे नही सहा गया। तब मैने अपने मित्र से कहा, भाई ! यह राज- 
भोग तुम्हें ही मुबारक हो। मैं यहाँ से वाहर जाने के लिए व्याकुल हो रहा हूँ। 
यह भीषण गर्मी, और स्तान करने की कोई व्यवस्था ही नहीं; पागल कुत्ते जैसी 
मेरी दशा हो रही है।” यह वात सुनकर मेरे मित्र बहुत दुःखी हुए और होटल के 
कर्मचारियों पर वड़े कुपित हुए। उन्होंने कहा--अब मैं तुम्हें यहाँ नही ठहरने 
दूँगा, चलों कोई दूसरी अच्छी जगह ढूंढ़ी जाय । 

वारह प्रधान होटल देखे गये, पर स्नान करते का प्रवन्ध कहीं नहीं था, अलूग 
स्नान करने के स्थान थे, जहाँ चार-पाँच रुपया देकर एक वार स्नान किया जा 
सकता था। हरे रास, हरे राम ! उसी दिन शाम को मैंने एक अखबार में पढ़ा 
कि एक बुढ़िया स्तान करने के लिए हौज में वैठी और वहीं मर गयी असल में 
जीवन में प्रथम बार ही बुढ़िया के अंग का जल से स्पर्श हुआ, और वह स्वर्ग 
सिधारी ! इस वात में कोई अतिशयोवित चहीं हैं। रूसवाले तो सर्वथा म्लेच्छ 
हैं, तिब्बत से हो म्लेच्छता आरम्भ हो जाती है। हाँ, अमे रिका के प्रत्येक निवास-गृह 
में स्तानागार और नल रहता है। 
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किन्तु देखो, हमें और इनमें कितना अन्तर है ! हम हिन्दू किसलिए स्नान 
करते है ? अवर्म के डर से; और पाइचात्य छोग शरीर साफ़ करने के लिए 
हाथ-मुंह बोते है। हमारे शरोर में चाहे मैछ और तेल छूगा ही क्यों न रहे, सिर्फ़ 
ऊपर पानी उड़ेल लेने से हमारा काम चल जाता है। फिर, हमारे दाक्षिणात्य 
भाई लोग स्तानोपरान्त इतना लम्बा-चौड़ा तिलक लगाते हैं कि उसे झाँवे से भी 
धोकर साफ़ करना जरा ठेढ़ी खोर है! हमारे स्तान करने की प्रथा बड़ी स्तरल 
है, कही भी डुबकी मार लेने से काम चल जाता है, किन्तु पावचात्य देश्षों में ऐसा 
नही है। उन्हें एक गाँठ कपड़ा ही खोलना पड़ता है, बटन, हुक और काज का तो 
कहना ही क्या ? हमें शरीर दिखछातने में कोई छज्जा नही है, उनके लिए यह अच्छा 
नहीं है। किन्तु एक पुरुष को दूसरे पुरुष से कोई रूज्जा नहीं होती। बाप बेटे 
के सामते विवस्त्र हो सकता है, इसमें कोई दोप नहीं | पर स्त्रियों के सामने सिर से 
पैर तक कपड़ा पहनना ही होगा। 

वाह्याचार दूसरे आचारों की तरह कभी कभी अत्याचार या अनाचार 
हो जाता है। यूरोपियन लोग कहते हैं कि शरेर सम्बन्धी सब काम बहुत गुप्त 
हूप से करने चाहिए, वात वहुत ठोक है। शौच आदि की बात दूर रही, छोगों के 
सामने थूकना भी वहुत अशिष्टता है। खाकर सबके सामने मुँह घोचा या कुल्ला 
करना भी बड़ी रूज्जा की बात है। लोक-लज्जा के भय से खा-पीकर चुपचाप मुँह 
पोंछकर बैठ जाओ, इसका परिणाम दाँतों का सर्वनाश है। यह है सभ्यता के भय 
पे अनाचार। इघर हम लोग दुनिया के लोगों के सामने रास्ते में बैठकर मुँह 
में हाथ डाल डाल कर मुँह धोते हैं, दांत साफ़ करते हैं, कुल्ला करते हैं, यह 
अत्याचार है। अवश्य ही ये सव काम आड़ में करना चाहिए, किन्तु न करता 
भी अनुचित है। 

फिर, देश-भेद के कारण जो कार्य अनिवार्य हैं, उन्हें समाज शान्त रूप से अपना 
लेता हैं। हमारे जैसे गरम देश में भोजन करने के समय हम आवा घड़ा पानी पो 
डालते हैं, फिर हम न डकारें तो क्या करें? किन्तु पाव्चात्य देशों में डका[रना 
बहुत असभ्य काम है। पर खाते खाते जेब से रूमाल निकालकर यदि नाक साफ़ 
की जाय तो कोई हज नहीं ! किन्तु हमारे देश में यह बड़ी घृणित वात है। उण्डे 
देशों में वीच बीच में नाक साफ़ किये बिना बैठा ही नही जा सकता। 

हम हिन्दू छोग मैछे से अत्यन्त घृणा करते हैं, फिर भी हम बहुत मैले रहते 
है। हमको मैले से इतनी घृणा है कि जिसने मैला छुआ, उसे स्नान करना पड़ेग/। 
इसोलिए दरवाज़े पर मैंले के ढेर को हम सड़ने देते हैं! सिर्फ़ ध्यान इस वात का 
रहता है कि हम उसे छूते तो नहीं ! पर इधर जो नरक-कुण्ड का वास होता है, 
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उसका क्‍या ? एक अनाचार के भय से दूसरा सहाघोर अनाचार ! एक पाप 
से बचने के लिए हम दूसरा गुरुतर पाप करते हैं! जो अपने घर में कूड़े का ढेर 
रखता है, वह अवश्य ही पापी है, इसमें सन्देह ही क्या है। उसका दण्ड भोगने 
के लिए उसे न तो दूसरा जन्म ही लेने की आवश्यकता होगी और न बहुत दिनों 
तक प्रत्तीक्षा ही करनी होगी । 


आहार के सम्बन्ध में प्राच्य और पारचात्य आचार की तुलना 


हम लोगों की जेसी साफ़ रसोई कहीं भी नहीं है। परन्तु विलायती भोजन- 
पद्धति की तरह हमारा तरीक़ा साफ़ नहीं है। हमारा रसोइया स्तान करता हैं, 
कपड़ा बदलता है, बरतन-भाड़ा, चूल्हा-चौका सव घो-माँजकर साफ़ करता है, नाक, 
मुँह या शरीर में हाथ छू जाने से उसी समय हाथ घोकर फिर खाद्य पदार्थ में हाथ 
लगाता है। विलायती रसोइया के तो चौदह पुरखों ने भी कभी स्नान नही किया 
होगा ! पकाते पकाते खाने को चखता है और फिर उसी चमचे को वटलोई में 
डालता है। रूमाल निकालूकर भड़ भड़ नाक साफ़ करता है और फिर उसी हाथ 
से मैदा सानता है! पाखाने से आता है--शौच में काग़ज़ का व्यवहार करता 
है, हाथ-पर घोने का नाम तक नहीं लेता; वस उसी हाथ से पकाने लग जाता है ! 
किन्तु वह पहनता है खूब साफ़ कपड़ा और टोपी। एक कठौती में मेदा डालकर 
दो वंग-घरड़ंग आदमी उसे अपने पैरों से कुचलते' हैं---इसी तरह मेदा गूंचा जाता 
है। गर्मी का मौसम--सारे जरीर का पसीना पर के रास्ते वबहकर उसी मैदे में 
जाता है! जब उसकी रोटी तैयार होती है, तव उसे दूध जैसी साफ़ तौलिया के 
ऊपर चीनी मिट्टी के वतन में सजाकर साफ़ चद्दर विछे हुए टेवुल के ऊपर, साफ़ 
कपड़े पहने हुए कुहनी तक हाथ में साफ़ दस्ताना चढाये हुए नौकर लाकर सामने 
रख देता है ! शायद कोई चीज़ हाथ से छूनी पड़े, इसी लिए कुहबी तक दस्ताना 
पहने रहता है। 

हम लोगों के यहाँ स्नान किये हुए व्राह्मण-देवता, घोये-माँजे हुए वर्तेन में शुद्ध 
होकर पकाते हैं और गोवर से लिपी हुई ज़मीन पर थाली रखते है; ब्राह्मण- 
देवता के कपड़े पसीने से मैले हो जाते हैं, उन्तमें से बदबू निकलने लगती है। कभी 
कभी केले का पत्ता फटा होने से मिट्टी, मेला, गोवर युक्त रस एक अपूर्व आस्वाद 
उपस्थित करता है ! ! 

हम लोग स्नान तो करते हैं, पर तेल रूगा हुआ मैला कपड़ा पहनते हैं और 
यूरोप में मेले शरीर पर विना स्नान किये हुए खूब साफ़-सुथरी पोशाक पहनी जाती 
है। इसे ही अच्छी तरह समझो, यहीं पर ज़मीन-आसमान का अन्तर है--हिन्दुओं 
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की जो अन्तदुंप्टि है, वह उनके सभी कार्यो में वरावर परिलक्षित होती है। हिन्दू 
फटी गुदड़ी में कोहनूर रखते हैं, विछायतवाले सोने के वक्‍स में मिट्टी का ढेला 
रखते है। हिन्दुओं का शरीर साफ़ होने से ही काम चल जाता है, कपड़ा चाहे 
जैसा ही क्‍यों न हो। विलायतवालों का कपड़ा साफ़ होने से ही काम चलता 
है, शरीर मेला भी रहे, तो क्या हर्जण ! हिन्दुओं का घर-द्वार घो-माँजकर साफ़ रखा 
जाता है, चाहें उसके बाहर नरक का कूड़ा ही क्यों न हो ! विलायतवालों की फ़र्श 
पर झकझकाती क़ालीन (एक प्रकार की दरी) पड़ी रहती है, कूड़ा-कर्कट उसके 
नीचे ढंका रहने से ही काम चल जाता है ! हिन्दुओं का पनाला रास्ते पर रहता 
है, जिससे बहुत दुर्गन्‍्ध फैलती है। विलायतवालों का पनाला रास्ते के नीचे रहता 
है--जो सन्निषात ज्वर का घर है! हिन्दू भीतर साफ़ रखते हैं; विलायतवाले 
वाहर साफ़ रखते है। 

क्या चाहिए ? साफ़ शरीर पर साफ़ कपड़े पहनना। मूँह घोना, दाँत माँजना, 
सब चाहिए--पर एकान्त में। घर साफ़ चाहिए। रास्ता-घाट भी साफ़ हो। 
साफ़ रसोइया, साफ़ हाथों से पका भोजन, साफ़-सुथरे मनोरम स्थान में साफ़ 
किये हुए कतंन में खाना चाहिए। 


आचारः प्रथमोी घर्म:। 
(मनु ० १११०८) 


आचार ही पहला धर्म है', आचार की पहली बात है सव विषयों से साफ़-सुथरा 
रहना। आचारश्रष्ट से क्या कभी धर्म होता है? अनाचारी 'का दुःख नहीं देखते 
हो, देखकर भी नहीं सीखते हो ? इतनी महामारी, हैजा, मलेरिया किसके दोष 
से होता है ? हमारे दोष से। हमीं महा अनाचारी हैं। 

आहार शुद्ध होने से मन शुद्ध होता है। मन शुद्ध होने से आत्मा सम्बन्धी 
अचला स्मृति होती है (सत्त्वशुद्धों श्रुवा स्मृति:)--इस शास्त्रवाक्य को हमारे देश 
में सभी सम्प्रदायों ने माना है। किन्तु, शंकराचार्य ने आहार शब्द का अर्थ 
'इन्द्रियजन्य ज्ञान और रामानुजाचार्य ने भोज्य द्रव्य” किया है। सर्ववादी- 
सम्मत सिद्धान्त यही है कि दोनों ही अथ्थं ठीक हैं। विशुद्ध आहार न होने से सव 
इन्द्रियाँ ठीक ठीक काम कंसे करेंगी ? खराब आहार से सब इन्द्रियों की ग्रहण- 
शक्ति का 'ह्रास एवं विपरयय हो जाता है, यह वात सवों को भली-भाँति मालूम है। 
अजीर्ण दोप से एक चीज़ में दूसरी चीज़ का भ्रम होता है और आहार के अभाव 
से दृष्टि आदि शक्तियों का ह्वास होता है, यह भी सब जानते है। इसी तरह 
कोई विशेष भोजन किसी विशेष शारीरिक एवं मानसिक अवस्था को उत्पन्न 
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करता है, यह वात स्वयंसिद्ध है। हमारे समाज में जो इतना खाद्याखाद्य का 
विचार है, उसकी जड़ में भी यही तत्त्व है, यद्यपि हम अनेक विषयों में मुख्य वस्तु 
को भूलकर सिफ़े छिलके को ही लेकर बहुत कुछ उछल-कद मचांते हैं। 

रामानुजाचार्य ने खाद्य पदार्थ के सम्बन्ध में तीन दोषों से बचने के लिए कहा 
है। जाति-दोष---अर्थात्‌ जो दोष खाद्य पदार्थ का जातिगत हो, जैसे प्याज, लह- 
सुन आदि उत्तेजक पदार्थ खाने से मन में अस्थिरता आती है अर्थात्‌ बुद्धि अ्रप्ट 
होती है। आश्रब-दोष---अर्थात्‌ जो दोष व्यक्तिविशेष के स्पर्श से आता है। 
दुष्ट लोगों का अन्न खाने से दुष्ट बुद्धि होगी ही। और भले आदमी का अन्न 
खाने से भली बुद्धि का होना इत्यादि । निमित्त-दोष--अभर्थात्‌ मैला, दूषित, कीड़े, 
केगयुक्‍त अन्न खाने से भी मन अपवित्र होता है। इनमें से जाति-दोप और निमित्त- 
दोष से बचने की चेष्टा सभी कर सकते है, किन्तु आश्रय-दोप से बचना सबके 
लिए सहज नही है। इसी आश्वय-दोष से बचने के लिए ही हमारे देश में छुआछूत 
का विचार है। अनेक स्थानों पर इसका उलठा अर्थ लगाया जाता है और असली 
अभिप्राय न समझने से यह एक कुसंस्कार भी हो गया है। यहाँ छोकाचार को 
छोड़कर लोकमान्य महापुरुषों के ही आचार ग्रहणीय है। श्री चैतन्य देव आदि 
जगदुगुरुओं के जीवन-चरित्र को पढ़कर देखो, वे छोग इस सम्बन्ध में क्या व्यवहार 
कर गये हैं। जाति-दोष से दूषित अन्न के सम्वन्ध में भारत जैसा शिक्षा-स्थल पृथ्वी 
पर इस समय और कही नहीं है! समस्त संसार में हमारे देश के सदुश् पवित्र 
द्रव्यों का आहार करनेवारा और दूसरा कोई भी देश नही है। निमित्त-दोप के 
सम्वन्ध में इस समय वड़ी भयानक अवस्था उपस्थित हो गयी है। हलूवाइयों की 
दृकान, बाजार में खाना, आदि सब कितना महा अपवित्र है, देखते ही हो। अनेक 
प्रकार के निमित्त-दोष से दूषित वहाँ की सामग्रियाँ होती हूँ। इसका फल यही 
है--यह जो घर घर में अजीर्ण होता है, वह इसी हलवाई की दूकान और वाज़ार 
में खाने का फल है। यह जो पेशाव की वीमारी का प्रकोप है, वह भी हलूवाई की 
दूकान का फल है। गाँव के लोगों को तो अजीर्ण और पेशाव की इतनी वीमारी 
नहीं होती, इसका प्रधान कारण है पूरी, कचौड़ी और विपाक्त लड्डुओं का अभाव । 
इस बात को आगे चलकर अच्छी तरह समझायेंगे। 


सामिष और निरामिष भोजन 


यह तो हुआ खाने-पीने के सम्बन्ध में प्राचीन साधारण नियभ। इस नियम 
के सम्बन्ध में भी फिर कई मतामत प्राचीन कार में चलते थे और आज भी चल रहे 
है। प्रथमतः प्राचीन काल से आधुनिक कारू तक सामिप और निरामिप भोजन' 
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पर महाविवाद चर रहा है। मांस-मोजन उपकारक है या अपकारक, इसके 
अलावा जीव-हत्या न्यायसम्मत है या अन्याय, यह एक बहुत बड़ा वितण्डावाद 
बहुत दिनों से चछा आ रहा है। एक पक्ष कहता है, किसी कारण से भी हत्या स्पी 
पाप करना उचित नहीं, पर दूसरा पक्ष कहता है कि अपनी वात दूर रखो, हत्या 
न करने से प्राण घारण ही नहीं हो सकता। शास्त्रवादियों में महा गोलमाल है। 
शास्त्र में एक स्थान पर कहा जाता है कि यज्ञस्थल में हत्या करो और दूसरे स्थान 
पर कहा जाता है कि जीव-हत्या मत करो। हिन्दुओं का सिद्धान्त है कि यज्ञ- 
स्थल को छोड़कर किसी दूसरे स्थान पर जीव-हत्या करना पाप है। किन्तु यज्ञ 
करके आनन्दपूर्वेक मांस-भोजन किया जा सकता है। इतना ही नहीं, गृहस्थों 
के लिए ऐसे अनेक नियम हैं कि अमुक अमुक स्थान पर हत्या न करने से पाप होगा 
-जजैसे श्राद्धादि। उन सब स्थानों पर निमंत्रित होकर मांस न खाने से पशुजन्म 
होता है--ऐसा मनु ने लिखा है। दूसरी ओर जैन, वौद्ध और वैष्णव कहते हैं कि 
हम तुम्हारा शास्त्र नहीं मानते, हत्या किसी प्रकार भी नहीं की जा सकती। वौद्ध 
सम्राद्‌ अशोक की आज्ञा थी---जो यज्ञ करेगा एवं निमन्त्रण देकर मांस खिलायेगा, 
वह दण्डित होगा। आधुनिक वैष्णव कुछ असमंजस में पड़े हैं। उनके उपास्य 
देवता राम और कृष्ण मद-मांस आदि उड़ा रहे हैं--य्रह रामायण और महाभारत 
में लिखा है।' सीतादेवी ने गंगा जी को मांस,भात और हजार कलसी मद्य चढ़ाने 
की मनौती मानी थी। वर्तमान काल में लोग शास्त्र की बातें भी नहीं मानते और 
महापुरुष का कहा हुआ है, ऐसा कहने से भी नहीं सुनते। 





१. सोतामादाय वाहुम्यां मधघुमेरेयक शुचि। 
पाययाम्तास काकुत्स्यः शचोमिन्द्रो ययाइमृतम्‌ ७५ 
मांसानि च सुमिष्टानि विविधानि फलानि च। 
रामप्पाम्पवहाराथं क़िकरास्तुर्णमाहरन्‌ ॥ 
-“रामायण ॥उत्तर० ॥५२॥ 
सुराघटसहलेन सांसभूतीदनेन च। 
यक्ष्पे त्वां प्रीयतां देवी पुरों पुनरुपायत्ा॥ 
-“रामायण ॥अयोध्या० ॥५५।॥। 
उभी मध्वासवक्षिप्ती उभो चंदनर्चाचतों। 
उभोी पर्यक्रथिनो दृष्ठों मे केशवाजुनों॥ 
--महाभारत शजादिपवं॥ 


प्ष्‌ प्रतच्य और पाश्चात्य 


इबर पार्चात्य देशों में यह विवाद हो रहा है कि मांस खाने से रोग होता है 

एवं निरामिष भोजन करने से चीरोग रहते हैं। एक पक्ष कहता है कि मांसाहारी 
रोगी होता है। दूसरा दल कहता है कि यह सब झूठ बात है. यदि ऐसा होता तो 
हिन्दू नीरोग होते और अंग्रेज, अमेरिकन आदि प्रधान मांसाहारी जातियाँ इतने 
दिनों में रोग से मटियामेट हो गयी होतीं। एक पक्ष कहता है कि बकरा खाने 
से बकरे जैसी बुद्धि हो जाती है, सुअर खाने से सूअर जैसी बुद्धि होती है, मछली 
खाने से मछली जैसी होती है; दूसरा पक्ष कहता है, गोभी खाने से गोभी जैसी 
बुद्धि होती है, आल खाने से आलू जैसी बुद्धि होती है और भात खाने से भात- 
बुद्धि होती है--जड़ बुद्धि की अपेक्षा चैतन्य वृद्धि होना अच्छा है। एक पक्ष कहता 
है कि जो भात-दाल है, वही मांस भी है। दूसरा पक्ष कहता है कि हवा भी तो 
वही है, फिर तुम हवा खाकर क्‍यों नहीं रहते ? एक पक्ष कहता है कि निरामिष 
होकर भी लोग कितना परिश्रम करते है। दूसरा पक्ष कहता है कि यदि ऐसा होता 
तो निरामिपभोजी जाति ही प्रवान होती, किन्तु चिरकाल से मांसभोजी जाति 
ही बलवान और प्रधान है। मांसाहारी कहते हैं कि हिन्दुओं और चीनियों को देखो, 
खाने को नहीं सिलूता, साग-भात खाकर जान देते हैं, इनकी दुर्देशा देखो। जापानी 
भी ऐसे ही थे। मांस खाना आरम्भ करने से ही उनकी जीवनधारा बदल गयी है। 
भारत में डेढ़ छाख हिन्दुस्तानी सिपाही हैं, उनमें देखो, कितने निरामिप भोजन 
करते हैं ? अच्छे सिपाही गोरखा या सिक्‍ख होते हैं, देखो तो भला कौन कव निरा- 
मिषभोजी था ! एक पक्ष कहता है कि मांस खाने से बदहज़मी होती है, और दूसरा 
कहता है कि यह सब ग्ररूुत्त है, निरामिषभोजियों को ही इतने पेट के रोग होते है। 
एक पक्ष कहता है कि तुम्हारा कोष्ठ-शुद्धि का रोग साग-भात खाने से जुलाब लेने 
की तरह अच्छा हो जाता है। ऐसा कहकर क्या सारी दुनिया को वैसा ही बनाना 
चाहते हो ? सारांश यह है कि बहुत दिनों से मांस खानेवाली जातियाँ ही युद्ध- 
चीर और चिन्तनशील हैं। मांस खानेवाली जातियाँ कहती हैं कि जिस समय 
यन का घुआँ सारे देश से उठता था, उस समय हिन्दुओं में बड़े बड़े दिमाग्रवाले 
पुरुष होते थे। जब से यह वावा जी का तरीक़ा हुआ, तव से एक आदमी भी वैसा 
नहीं पैदा हुआ। इस प्रकार डर से मांससोजी मांस खाना छोड़ना नहीं चाहते। 
हमारे देश में आर्यसमाजियों में यही विवाद चल रहा है। एक पक्ष कहता है कि 
मांस खाना अत्यन्त आवश्यक है, दूसरा कहता है कि मांस खाना सर्वेथा अन्याय 
है। यही वाद-विवाद चल रहा है। सब पक्षों की राय जान-सुनकर मेरी तो यहीं 
राय होती है कि हिन्दू ही ठीक रास्ते पर हैं। अर्थात्‌ हिन्दुओं की यह जो व्यवस्था 
है कि जन्म-कर्म के भेद से आहार आदि में भिन्नता होगी, यही ठीक सिद्धान्त है। 

१०-६ 


विवेकानन्द साहित्य ९६ 


मांस खाना अवश्य असम्प्ता है। निरामिष भोजन ही पवित्र है। जिनका उद्देश्य 
घामिक जीवन है, उनके लिए निरामिप भोजन अच्छा है और जिसे रात-दिन परि- 
श्रम करके प्रतिद्न्द्रिता के बीच में जीवन-तौका खेना है, उसे मांस खाना ही होगा। 
जितने दिन 'वलवान की जय' का भाव मानव-समाज में रहेगा, उतने दिन मांस 
खाना हो पड़ेगा अयवा किसी दूसरे प्रकार की मांस जैसी उपयोगी चीज खाने के 
लिए ढूँढ़ निकालनी होगी। नही तो वलवानों के पैर के नीचे वलहीन पिस जायेगे। 
राम, श्याम निरामिप खाकर मजे में हैं, ऐसा कहने से नहीं चलेगा। एक जाति 
की दूसरी जाति से तुलता करके देखना होगा। 

फिर निरामिपभोजियों में भी विवाद होता है। एक पक्ष कहंता है कि 
चावल, आलू, गेहूँ, जी, मकई आदि शर्कराप्रवान खाद्य किसी भी काम के नही 
हैं। उन सबको मनुष्य ने वनाया है, उन्हे खाने से रोग होते है। घकेरा-उत्पादक 
(४४7८४9) भोजन रोग का घर है। घोड़ा, गाय आदि को घर में रख- 
कर चावल, गेहूँ खिलाने से वे रोगी हो जाते है और मैदान में छोड़ देने से हरो 
घास खाने पर उनका रोग चला जाता है। घास, साग, पात आदि हरी चीज़ों 
में शकरा-उत्पादक पदार्थ बहुत कम हैं। वनमानुप जाति बादाम और धास 
खाती है, आहू, गेहूँ नहीं खाती और यदि खाती भी है, तो कच्चे रूप 'में, जब 
'स्टार्च। (58720) अधिक नहीं होता। यहाँ सब तरह का यथेप्ट विवाद चल 
रहा है। एक पक्ष कहता है कि पका हुआ मांस, फल और दूध यही भोजन दीर्घ 
जीवन के लिए उपयोगी है। विशेष फल खानेवाला वहुत दिवों तक नौजवान 
रहेगा। कारण, फल की खटाई हाथ-पर में मोर्चा नहीं लूगंने देती। 

अब सर्वेसम्मत सिद्धान्त यह हैं कि पुष्टिकारक और श्षीत्र हजम होनेवाला 
भोजन खाना चाहिए। कम आयतन का पुष्टिकारक एवं सुपाच्य भोजन करना 
चाहिए। जिसे खाने से पुष्टि कम होती है, उसे अधिक परिमाण में खाना पड़ता 
हैं। इसलिए उसके पचने में सारा दिन लग जाता है। यदि भोजन को हज़म करने 
में ही सारी शवित छूग जाय, तो फिर दूसरा काम करने की शक्ति कहाँ रहेगी 


हमारे देश के खाद्य पदार्थ की आलोचना 


तली हुई चीजें असली जहर है। हलवाई की दुकान यम का घर है। घी-तैल 
गरम देश में जितना कम खाया जाय, उतना ही अच्छा है। घी की अपेक्षा मच 
जल्दी हजम होता है। मेंदे में कुछ भी नहीं है, सिर्फ देखने ही मे सफ़ेद है। जिसमें 
गेहूँ का सार भाय हो, वही आठा खाना चाहिए। हमारे बंगाल देश में इस समय 
भी दूर के छोटे छोटे गाँवों में जो भोजन का बन्दोवस्त है, वही अच्छा है। किस 
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प्रचीच बंगाली कवि ने पूरी-कचौड़ी का वर्णन किया है? यह पूरी-कचौड़ी तो 
पश्चिम प्रान्त से आयी है, वहाँ भी लोग वीच वीच में उन्हें खाते हैं, हर रोज़ पक्की 
रसोई' खानेवालों को तो मैंने नहीं देखा है। मथुरा के चौबे कुश्तीवाज़ होते हैं 
लड्डू और कचौड़ी उन्हें अच्छी रूयती है। दो ही चार वर्षो में चौवे जी की पाचन- 
शक्ति का सबेनाश हो जाता है, फिर तो चौवे जी चूरन खा खाकर मरते हैं। 

गरीबों को भोजन नहीं मिलता, इसलिए वे भूखे ही मरते है और धनी अखादय 
खाकर मरते है। अखाद्य वस्तुओं से पेट भरने की अपेक्षा उपवास ही अच्छा है। 
हलवाई की दूकान पर खाने लायक कोई चीज नही होती, बहाँ के सब पदार्थ एकदम 
विए है। पहले लोग कभी कभी इन्हें खाते थे, इस समय तो गहुर के लोग---विज्ञेष- 
कर वे परदेशी जो शहर में वास करते हैं---३न्हें ही खाते है। इनसे अजीर्ण होकर 
यदि अकाल मृत्यु हो जाय, तो इसमें आइचयय ही क्‍या है ? खूब भूखे होने पर भी 
कचौड़ी-जलेवी को फेंककर एक पैसे की राई मोल लेकर खाओ। किफ़ायत भी 
होगी और कुछ खाया, ऐसा भी होगा। भात, दाल, रोटी, मछली, तरकारी और 
दूध यथेष्ट भोजन है; किन्तु दाल दक्षिणियों जैसी खाना उचित है अर्थात्‌ दारू 
का सिर्फ़ पानी ही छेना और वाक़ी सव गाय को दे देना चाहिए । यदि पैसा हो तो 
मांस भी खा सकते हो, किन्तु भिन्न भिन्न प्रकार के पश्चिमी गरम मसालों को बिना 
मिलाये हुए। मसाला खाने की चीज़ नहीं है--केवल आदत के ही कारण हम उसे 
खाते हैं। दाल वहुत पुष्टिकर खाद्य है, किन्तु बहुत देर में हज़म होती है। हरी 
मटर की दाल बहुत ही जल्द हजम होती है और खाने में भी बहुत स्वादिष्ट होती 
है। राजघानी पेरिस में हरी मटर का सूप बहुत विख्यात है। कच्ची मटर की 
दाल को खूब सिज्ञाकर फिर उसे पीसकर जल में घोल दो। फिर एक दूध छानने 
की छल्नी की तरह की तार की चलनी से छान लेने से ही भूसी वग्ेरह निकरू 
जायगी। इसके वाद हल्दी, मिर्च, घनियाँ, जीरा, काली मिर्च तथा और जो 
चीज़ें डालनी हों, उन्‍हें डालकर छोौंक लेने से उत्तम, स्वादिष्ट, सुपाच्य दाल बन 
जाती है। यदि मांसाहारी उसमें मछली या बकरे का सिर डाल दें, तो वह 
स्वादिष्ट हो जायगी। 

देश में पेशाब की बीमारी की जो इतनी घृम है, उसका अधिकाश कारण 
अजीणं हो है; यह दो-चार जादमियों को अधिक मानसिक परिश्रम से होती है; 
वाक़ी सबको बदहजमी से। खाने का अथ्थ क्या पेट भरना ही है ? जितना हजम 
हो जाय, उतना ही खाना चाहिए। तोंद का बढ़ना बदहज्ञमी का पहला चिह्न है। 
सूख जाना या मोटा होना दोनों ही वदहजमी हैं। पैर का मांस लोहे की तरह 
सख्त होना चाहिए। पेशाव में चीनी वा आलवबूमन (थौं०एण८०) दिखलायी 
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पड़ते ही घवड़ाकर बैठ न जाओ। वे सब हमारे देश में कुछ भी नहीं हैं। उन 
पर ध्यान न दो । भोजन की ओर खूब ध्यान दो, जिससे अजीर्ण न हो | जहाँ तक 
सम्भव हों, खुली हवा में रहो। खूब घूमो और परिश्रम करो। जैसे हो, छुट्टी 
लेकर बदरिकाश्रम की तीथंयात्रा करो। हरिद्वार से पैदक १०० कोस चलकर 
बदरिकाश्रम जाने और लौटने से ही वह पेशाव की वीमारी न जाने कहाँ भाग 
जायगी ! डॉक्टर-वाक्टर को पास मत फटकने दो। उनमें से अधिकांश ऐसे 
हैं कि अच्छा तो कर नहीं सकेंगे, उलटे खराब कर देंगे। हो सके तो दवा बिल्कुल 
मत खाओ। रोग से यदि एक आना मरते है, तो औषधि खाकर पन्द्रह आना 
मरते है। हो सके तो हर साल दुर्गा-पूजा की छुट्टी में पैदल घर जाओ। धनी होना 
और आलहलूसियों का बादशाह वनना इस देश में एक ही वात समझी जा रही 
है। जिसको पकड़कर चलाना पड़े, खिलाना पड़े वह तो जीवित रोगी है-- 
हतभाग्य है! जो पूरी की परत को छीलकर खाते हैं, वे तो मानो मर गये 
हैं। जो एक साँस में दस कोस पैदल नहीं चल सकता, वह आदमी नहीं, केंचुआ 
है। यदि इच्छाऊंत रोग अकाल मृत्यु बुला दे, तो कोई क्या करेगा ? 
और यह जो पावरोटी है वह भी विष ही है, उसको विल्कुल मत छूना | खमीर 
मिलाने से मैंदा कुछ का कुछ हो जाता है। कोई खमीरदार चीज़ मत खाना। 
इस सम्बन्ध में हम लोगों के शास्त्रों में जो सब प्रकार की खमीरदार चीजों के खाने 
का निषेध है, वह बिल्कुल ठीक है। शास्त्र में जो कोई मीठी चीज़ खट्टी हो जाय, 
उसे 'शुकत' कहते है। दही को छोड़कर उन सभी चीज़ों के खाने का निषेध है। 
दही बहुत ही उपादेय तथा अच्छी चीज़ है। यदि पावरोटी खाना ही पड़े, तो उसे 
दुवारा आग पर खूब सेंककर फिर खाओ। अशुद्ध जल और अशुद्ध भोजन रोग का 
घर है। अमेरिका में इस समय जलू-शुद्धि की वड़ी धूम है। फ़िल्टर जल के दिन 
अब गये। फ़िल्टर जल को सिर्फ़ थोड़ा छान भर देते है, किन्तु रोगों के कारण 
जो सब कीटाणु हैं, वे तो उसमें बने ही रहते है। हैज्ञे और प्लेग के कीटाणु तो 
ज्यों के त्यों बने रहते हैं; ज्यादातर तो स्वयं फ़िल्टर इन सब कीटाणुओं की जस्म- 
भूमि बन जाता है। कलकत्ते में जब पहले-पहल फ़िल्टर किये हुए जल का प्रचार 
हुआ, तो उस समय चार-पाँच वर्षो तक हैज़ा इत्यादि कुछ नहीं हुआ । इसके बाद 
फिर वही हालत हो गयी। अर्थात्‌ वह फ़िल्टर ही स्वयं हैज्ञे के वीज का घर हो 
गया। फ़िल्टरों में जो तियाई पर तीन घड़े रखकर पानी साफ़ किया जाता है, 
वह उत्तम है। किन्तु दो-तीन दिन के वाद बालू और कोयले को बदल देना चाहिए 
या उन्हें जछा लेना चाहिए और यह जो थोड़ी फिटकिरी डारूकर गंगा के पानी 
को साफ़ करने का ढंग है, वह सबसे अच्छा है। फिटकिरी का चूर्ण यथाशक्ति 
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मिट्टी, मैंछा और रोग के बीज को घोरे घीरे नीचे बैठा देता है। गंगाजल घड़े 
में भरकर थीड़ा फिटकिरी का चूर्ण डालकर साफ़ करके जो हम व्यवहार में लाते 
है, वह विलायती फ़िल्दर-सिल्टर से कहीं अच्छा है; कल के पानी से सती गूना 
उत्तम है। हाँ, जल की उबाल लेने से निडर होकर व्यवहार क्रिया जा सकता 
है। फ़िल्टर को दूर हटाकर फिटकिरी से साफ़ किये हुए उबाले पानी को ठण्दा 
करके व्यवहार में लाओ। इस समय अमेरिका में बडे बड़े यन्‍्त्रों की सहायता से 
जल को वाप्प बना देते है, फिर उसी वाप्प से जल बनता है। इसके बाद एक यन्त्र 
के द्वारा उसके भीत्तर विशुद्ध वायू मिलछाते हँ--क्योंकि यह वायु जल के वाप्प 
बनने के समय निकल जाती है। यह जल अत्यन्त शुद्ध है। इस समय अमेरिका के 
प्रत्येक घर में इसीका प्रचार है। 

हमारे देश में जिनके पास दो पैसा है, वे अपने बाल-वच्चों को पूरी-मिठाई 
खिलायेंगे ही ! भात-रोटी खिलाना उनके लिए अपमान है! इससे वाल-वच्चे 
आलसी, निरुद्धि हो जाते हैं तथा उनका पेट निकल आता है और गकल सचमुच 
जानवर जैसी हो जाती है। इतनी वलवान अंग्रेज़ जाति भी पुरी-भिणई आदि 
से डरती है। ये लोग तो वबर्फीलि देझ्यों में रहते हैं। दिन-रात्त कस्तरत करते है ! 
हम लोग तो अग्निकुण्ड में रहते है, एक जगह से उठकर दूसरी जगह जाना नहीं 
चाहते और याना चाहते हैं, पूरो-कचीड़ी-मिठाई--धी में और तेल में तली हुई ! 
पुराने ज़माने में गाँव के जमीदार सहज में दस क्ोस घूम आते थे, २०-२५ 'कई' 
मछलियाँ कांटा समेत चवा जाते थे और सी वर्ष जीते रहते थे। उनके लडके-बच्चे 
कलकते आकर आँस पर चव्मा लगाते हैं, पूरी-कचौड़ी खाते हैं, रात-दिन गाडी 
पर चढते हैं और पेशाब की बीमारी से मरते हैं; कलकतिया होने का यहाँ फल है ! 
और सर्वनाथ करते हैं, ये अजीव डॉक्टर और वद्य। वे सर्वन है, औपबि के प्रभाव 
से सब कुछ कर सकते हैं! पेट में थोड़ी गरमी हुई, तो दे दी एक दवा ! ये अजीब 
व भी यह नहीं कहते कि दवा छोड़कर दो कोस टहुल आओ । 

मैंने भिन्न भिन्न देश देखे है, भिन्न भिन्न प्रकार के भोजन भी किये है, पर हम 
लोगों के भात, दाल भादि की वे बराबरी नहीं कर सकते, इनके छिए पुनर्जन्म लेना 
भी कोई बड़ो वात नहीं है ! दांत रहने पर भी तुम लोन दांत का महत्त्व नहीं समझते 
अफसोस तो यही है। खाने में क्‍या अग्रेज़ की नकल करनी होगी---उतना रुपया 
कहाँ है? इस समय हमारे वंगारू दिश के लिए सवार उपयोगी भोजन है पूर्व 
बंगाल का भोजन। वह उपादेय, पुप्टिकर भर सस्ता है; जितना ही सके उसीकी 
मकर कारों। जितना (पर्चिम त्म) बंगाल की ओर बटोगे, उतना ह। लरात्र हू! 


बे 


० कं 2 रे प पका हय 5 
दपतसे नहीं, उद को दाल आर मराजिाणओ या साठ सावन हर लाया शारून 
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वोरभूम, बाँकुड़ा आदि में प्रचलित है। तुम लोग कलकत्ते के आदमी हो, यह जो 
सर्वनाण की जड़ हलवाई की दुकान खोलकर बैठे हो, वहाँ मिट्टीयुक्त मेंदे का सामान 
बनता है, उसकी सुन्दरता के फेर में पड़कर वीरभूम, बॉकुड़ा ने छाई को दामोदर 
में वहा दिया है, उर्दं की दाल उन लोगों ने गडढ़े में फेंक दी है और पोस्ता से दीवाल 
को लीप दिश्रा है। ढाका और विक्रमपुरवाले भी ढाँई' मछली, कछुए आदि को 
जल मे वहाकर सभ्य हो गये हैं! स्वयं का तो सत्याना्य कर ही चुके, अब सारे 
देश को नष्ट कर रहे हो, यही तो तुम लोग बड़े सम्य हो, शहर के बाशिन्दे हो ! 
आग लगे तुम्हारी इस सम्यता को ! वे छोग भी इतने अहमक़ हैं कि कलकत्ते की, 
गंदी चीजें खाकर सग्रहणी और पेचिश की वीमारी से मरते है। तव भी चूँ नहीं करते 
कि ये सव चीज़ें हजम नही होती । उलटे कहेंगे कि हवा में ही नमी है और वह 
खारी है! चाहे जैसे भी हो, उन्हें शहरिया तो बनना ही है! 


पाइचात्य लोगों का आहार 


खाने-पीने के सम्बन्ध में मोटी वातें तो तुम लोगों ने सुनीं। इस समय पाइ्चात्य 
देशवासी क्या खाते है और उनके आहार में क्रमश: कैसा परिवतंत हुआ है, वह भी 
अब हम देखेंगे। 

गरीबी की अवस्था में सभी देशों का खाद्य विशेषकर अन्न ही रहता है; 
साम-तरकारी, मछली-मांस, भोग-विलास में शामिलरू हैं और चटनी की तरह 
व्यवहृत होते है। जिस देश में जिस अन्न की पैदावार अधिक होती है, वहाँ के 
ग़रीवों का वही प्रधान भोजन है, दूसरी सब चीज़ें प्रासंगिक है। वंगाल, उड़ीसा, 
मद्रास और मलावार के किनारे पर भात ही प्रवान खाद्य है, उसके साथ कभी कभी 
दाल, तरकारी, मछली, मांस आदि चटनी की तरह खाया जाता है। 

भारत के अन्यान्य सब प्रदेशों में सम्पन्न लोगों का भोजन गेहूँ की रोटी और 
भात है। सर्वसाधारण लोग प्रधानतः नाना प्रकार के अन्न, वाजरा, मड़आ, ज्वार, 
मकई आदि की रोटियाँ खाते है। हु 

साग-तरकारी-दाल, मछली-मांस आदि सारे भारत में इसी रोटी या भात को 
स्वादिप्ट बनाने के लिए व्यवहार में आते हैं, इसो लिए उनका नाम व्यंजन पड़ा है। 
पंजाब, राजपूताना और दक्षिण में सम्पन्न लोग, यहाँ तक कि राजागण भी, यद्यपि 
प्रतिदिन मांस खाते हैं, फिर भी उनका प्रधान खाद्य रोटी या भात ही है। जो व्यक्ति 
आध सेर मांस रोज़ खाता है, वह अवश्य ही उसके साथ एक सेर रोटी खाता है। 

पाइचात्य देशों में ग़रीब देशों तथा घनी देझों के ग्ररीब लोगों का प्रधान 
भोजन रोटी और आलू ही है। मांस तो चटनी की तरह कभी कभी मिल जाता 
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है। स्पेन, पुतेगाल, इटली आदि उष्णप्रवान देझों में अंगूर अधिक मात्रा में उत्पन्न 
होता है और अंगूरी शराव बड़ी सस्ती मिलती है। उन शराबों में वशा नही होता 
(अर्थात्‌ जव तक कोई पीपा भर न पी छे, तव तक उसे नशा न होगा और उतना 
अधिक तो कोई पी भी नहीं सकता ) और वह वहुत प्रुप्टिकर पेय है। उन देशों के 
ग़रीव छोग मछली-मांस की जगह पर इसी अंगूर के रस से मज़बूत होते है। किन्तु, 
रूप, स्वेडन, नावें प्रभृति उत्तरी देशों में गरीव छोगों का प्रधान आहार है “राई 
नामक अन्न की रोटी और एकाब टुकड़ा मछली या आलू। फिर, यूरोप के घनी 
लोग और अमेरिका के लड़के-बूढ़े सभी एक दूसरे ही तरह का खाना खाते हैं---अर्थात्‌ 
रोटी, भात आदि वे चटनी के रूप में खाते हैं, एवं मछली-मांस ही उनका खाद्य है। 
अमेरिका में रोटो नहीं खायी जाती, ऐसा कह सकते है। निरा मास ही परोसा 
जाता है, फिर खाली मछली परोसी जाती है, उसे यों ही खाना होता है--भात 
रोटी के साथ नही। इसलिए हर वार थाली वदलनी पड़ती है। यदि दस खाने 
की चीज़ें हैं, तो दस वार थाली वदलनी होगी। जैसे मान लो, हमारे देश में पहले 
सिर्फ़ तरकारी परोसी गयी, फिर थाली को वदलकर सिर्फ़ दाल परोसी गयी, फिर 
थाली बदरूकर सिफ़े झोल परोसा गया, फिर थाली बदलकर थोड़ा सा भात या 
दो पूरियाँ इत्यादि। उसका लाभ यही है कि वहुत सी चीज़ें थोड़ी थोडी खायी 
जाती है। पेट में बोझा भी कम होता है। फ्रासीसियों का रिवाज है--सवबेरे 
कॉफ़ी के साथ एक-दो टुकड़ा रोटी और मक्खन खाना। मध्यम श्रेणी के लोग 
दोपहर में मछली-मांस आदि खाते हैं। रात में पूरा भोजन होता है। इटली, 
स्पेन प्रभुति देशों में रहनेवाली जातियों का भोजन फ्रांसीसियों जैसा ही है। 
जम॑नीवाले पाँच-छ: वार खाते हैं, प्रत्येक वार थोड़ा मांस जरूर रहता है। अग्रेज़ 
तोन बार खाते है, सवेरे थोड़ा सा, किन्तु वीच बीच में कॉफ़ी या चाय पीते रहते है। 
अमेरिकन लोग तीन बार अच्छा खाना खाते हैं, जिसमें मांस अधिक रहता है। 
फिर भी इन सभी देशों में डिनर” ((४07००) नामक भोजन ही प्रधान होता है। 
अमीरों के यहाँ फ्रांसीसी रसोइया रहता है और फ्रांसीसी पद्धति से खाना बनाया 
जाता है। पहले एकाब तमकीन मछली या मछली का अण्डा या कोई चटनी या 
तरकारी खाते है। इसके खाने से भूख बढ़ती है। इसके वाद हरा साग, इसके बाद 
आजकल एक फल खाने का फ़ैशन हो गया है। इसके वाद मछली, मछली के वाद 
मांस की एक तरकारी, फिर भुना हुआ मांस, साथ में कच्ची सब्जी, इसके बाद 
जंगली मांस जैसे हिरन, पक्षी आदि, इसके अनन्तर मिप्दान्न, अन्त में आइस्क्रीम। 
वस मबुरेण समापयेत्‌। धनी लोगों के यहाँ हर बार थाली बदलने के साथ ही 
घराव भी वदली जाती है--शेरी, क्लेरेट, शैम्पेन आदि वीच बीच में भराव की 
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थोड़ी कुल्फ़ो भी होती है। थाल बदलने के साथ ही काँटा-चम्मच भी बदला जाता 
है। भोजन के अन्त में विचा दूघ की कॉफ़ी' पीते हैं, वीच बीच में शराब का प्याला 
और सिगार। भोजन के प्रकार के साथ ही साथ शराब की विभिन्नता दिखलाने 
से ही 'वड़प्पन' की पहचान होती है। इनके डिनर में इतना अधिक खर्च होता है 
कि उससे हमारे यहाँ के मध्यम श्रेणी के मनुष्य का तो सर्वनाश ही हो जायगा ! 

आये लोग पल्थी मारकर एक पीढ़े पर बैठते थे और टेकने के छिए उनके पीछे 
एक पीढ़ा रखा जाता था। एक छोटी चौकी पर थाल रखकर, एक थाल में ही 
सब कुछ खा लेते थे। यह रिवाज इस समय भी पंजाब, राजपूताना, महाराप्ट्र 
और गुजरात में मौजूद है। बंगाली, उड़िया, तेलंगी और मलावारी जमीन पर ही 
बैठकर भोजन करते हैं। मैसूर के महाराज भी ज़मीन पर केले के पत्ते में भात- 
दाल खाते है। मुसलमान चहर बिछाकर खाते हैं। वरमी, जापानी आदि जमीन 
पर थाल रखकर कुछ झुककर खाते हैं। चौनवाले कुर्सी पर बैठकर मेज पर खाना 
रखकर काँटे-चम्मच से खाते हैं। प्राचीन रोमन तथा ग्रीक लोग कोच में छेटकर 
और खाना मेज़ पर रखकर हाथ से खाते थे। पहले यूरोपवासी कुर्सी पर बैठकर 
और मेज़ पर सामग्री रखकर हाथ से खाते थे; पर अब हर क़िस्म के काँटे-चम्मच 
से खाते है। 

चीनियों का भोजन सचमुच एक कसरत है। हमारे देश में जैसे पानवाली 
लोहे के पत्तर के दो टुकड़ों से पान तराशती है, उसी प्रकार चीनी दाहिने हाथ में 
लकड़ी के दो टुकड़े अपनी हथेली और अँगुलियों के बीच में चिमटे की तरह पकड़ते 
है और उसीसे तरकारी आदि खाते हैं। फिर दोनों को एकत्र कर एक कटोरी 
भात मुँह के पास छाकर उन्हीं दोनों के सहारे उस भात को ठेल ठेलकर मूंह में 
डालते हैं। 

सभी जातियों के आदिम पुरुष जो पाते थे, वही खाते थे। किसी जानवर 
को मारकर उसे एक महीने तक खाते थे, सड़ जाने पर भी नही छोड़ते थे ! धीरे 
घीरे लोग सभ्य हो गये। खेतीवारी होने रगी। जंगली जानवरों की तरह एक 
दिन खूब खाकर चार-पाँच दिन भूखे रहने की प्रथा उठ गयी। रोज़ भोजन मिलने 
लगा, फिर भी वासी और सड़ी वस्तुओं का खाना नहीं छूटा। पहले सड़ी-गली चीजें 
आवश्यक भोजन थीं, पर अब वे चटनी अचार के रूप में नैमित्तिक भोजन 
हो गयी हैं। 

, इस्कीमो जाति वर्फ़ में रहती है। वहाँ अनाज विल्कुल नहीं पैदा होता। 

वहाँ रोज़ का खाना मछली और मांस ही है। दस-पन्द्रह दिनों में उनसे अरुचि 
उत्पन्न होने पर एक टुकड़ा सड़ा मांस खाकर अरुचि मिटाते हैं। 


€र३े प्राच्य और पाइचात्य 


यूरोपवासी इस समय भी जंगली जानवरों और पक्षियों का मांस बिना सड़ाये 
नहीं खाते। ताज़ा मिलते पर भी उसे तव तक लूटकाकर रखते हैं, जब तक 
सड़कर बदबू न निकलने लगे। कलकत्ते में हिरन का सड़ा मांस ज्यों ही आता है, 
त्यों ही बिक जाता है। लोग कुछ मछलियों को थोड़ा सड़ जाने पर पसन्द करते 
हैं। अंग्रेज़ों की पनीर जितनी सड़ेगी, उसमें जितने कीड़े पड़ेंगे, वह उत्तनी ही 
अच्छी होगी। पनीर का कीड़ा यदि भागता हो तो भी उसे पकड़कर मुँह में डाल 
लेते हैं और वह बड़ा स्वादिष्ट होता है ! निरामिषाहारी होकर भी प्याज़, लहसुन 
के लिए किटकिटाते हैं। दक्षिणी ब्राह्मणों का प्याज, लहसुन के बिना खाना ही 
नहीं होता। श्ास्त्रकारों ने वह रास्ता भी वन्द कर दिया है। प्याज, लहसुन, 
मुरगी और सूअर का मांस खाने से जाति का सर्वनाश होता है, यह हिन्दू शास्त्रों 
का कहना है। कुछ लोगों ने डरकर इन्हें छोड़ दिया, पर उनसे भी बुरी गन्वयुक्‍ते 
हींग खाना आरम्भ किया। पहाड़ी कट्टर हिन्दुओं ने प्याज़-लह॒सुन की जगह पर 
उसी तरह की एक घास खाना आरम्भ किया। इन दोनों का निषेध तो शास्त्रों 
में कहीं नही है! ! 

आहार सम्बन्धी विधि-निषेध का तात्पर्य 


सभी धर्मों में खाने-पीने के सम्बन्ध में एक विधि-निषेध है। केवल ईसाई 
घ॒र्मं में कुछ नहीं है। जैन और बौद्ध मछली-मांस नहीं खाते। जैन लोग जमीच के 
नीचे पैदा होनेवाली चीजें जैसे आलू, मूली आदि भी नहीं खाते, क्योंकि खोदने से 
कीड़े मरेंगे। रात को भी नहीं खाते, क्योंकि अंधकार में शायद कीड़े खा जायेँ। 

यहुदी छोग उस मछली को नहीं खाते, जिसमें 'चोयेंटा' नहीं होता और सूअर 
भी नहीं खाते। जो जानवर दो खुरवाका नहीं है और जो जुगाली नहीं करता, 
उसे भी नहीं खाते। सबसे अजीब वात तो यह है कि दूव या दूघ से वनी हुई कोई 
चीज़ यदि रसोईघर में चली जाय और यदि उस समय वहाँ मछली या मांस पकता 
हो, तो उस रसोई को हो फेंक देना होगा । इसोलिए कट्टर यहूदी लोग किसी दूसरी 
जाति के मनुष्य के हाथ का पकाया नहीं खाते। हिन्दुओं की तरह यहूदी भी व्यर्थ 
ही मांस नहीं खाते। जैसे बंगाल और पजाब में मांस को महाप्रसाद कहते हैं, उसी 
तरह यहूदी छोग नियमानुसार वलिदान न होने से मांस नहीं खाते हैं। हिन्दुओं 
की तरह यहुदियों को भी जिस-तिस दुकान से मांस खरीदने का अधिकार नहीं है। 
मुसलमान भी यहूदियों के अनेक नियम मानते हैं, पर इतना परहेज नहीं करते। 
बस दूध, मांस और मछली एक साथ नहीं खाते। छुआछूत होने से ही स्वेचाश हो 
जाता है, इसे वे नहीं मानते! हिन्दुओं और यहूदियों में भोजन सम्बन्धी बहुत 
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सादुध्य है। किन्तु यहुदी जगछी सूअर भी नहीं खाते, पर हिन्दू खाते है। पंजाब 
के हिन्दू-मुसलमानों में भयकर वैमनस्य रहने के कारण जंगली सूअर पुनः हिन्दुओं 
का आवश्यक खाद्य हो गया है। राजपूतों में जंगली सुअर का शिकार करके खाना 
एक बम माना जाता है। दक्षिण में ब्राह्मण को छोड़कर दूसरी जातियों में मामूली 
सूअथर का खाना भी जायज है। हिन्दू जंगली मुरगा-मुरणी खाते है, पर पालतू 
मुरगा-मुरगी नहीं खाते। बगाल से लेकर नेपाल और काइ्मीर-हिमालय तक एक 
ही प्रथा है। मन्‌ की बतायी हुई खाने की प्रथा आज तक उस अंचल में किसी 
न किसी रूप में विद्यमान है। 

किन्तु बंगाली, बिहारी, प्रयागी और नेपालियों की अपेक्षा कुमाऊँ से 
लेकर काश्मीर तक मनु के नियमों का विजेष प्रचार है। जैसे बंगाली मुरगी या 
उसका अण्डा नहीं खाते, किन्तु हस का अण्डा खाते हैं, वैसा ही नेपाली भी करते है ! 
किस्तु कुमाऊँ में यह भी जायज नहीं है। काश्मीरी जंगली हंस के अण्डे को बड़े 
मज़े से खाते है, पर घरेल हस के अण्डे नही खाते। 

इलाहावाद के उधर हिमालय को छोड़कर भारत के अन्य सभी प्रान्तों में, 
जो लोग बकरे का मांस खाते है, वे मुर्गी भी खाते हैं। 

इन विधि-निषेबों में अधिकांग स्वास्थ्य के लिए ही है, इसमें सन्देह नहीं। 
किन्तु सव जगह समान नही हो सकता | घरेलू मुरग्री कुछ भी खा लेती है और बहुत 
गन्दी रहती है, इसीलिए उसे खाने का निषेव किया है। पर जंगली जानवर क्या 
खाते है, कहो कौन उसे देखने जाता है? इसके अलावा जंगली जानवरों को रोग 
कम होता है। 

पेट में अम्ल की अधिकता होने पर दूध किसी तरह पचता ही नही, यहाँ तक 
कि कभी कभी एक गिलास दूब पी लेने से फ़ौरन मृत्यु हो जाती है। जैसे बच्चे माता 
का दूव पीते हैं, वेसे ही ठहर ठहरकर दूध पीना चाहिए, इससे वह जल्दी हजम 
होता है, नही तो बहुत देर लूगती है। दूब बहुत देर में हज़म होनेवाली चीज़ है, 
मास के साथ में तो वह और भी देर में हजम होता है। इसीलिए यहुदियों ने 
इसका निषेष किया है। नासमझ माताएँ छोटे बच्चों को जबरदस्ती दूब पिलाती 
हैं और दो-चार महीने के वाद सिर पर हाथ रखकर रोती है। आजकल डॉक्टर 
लोग नौजवान आदमियों के लिए भो एक पाव दूब आध घण्टे में घीरे धीरे पीने का 
परामर्श देते है। छोटे बच्चों के लिए फ़ीडिंग बोतल (विल्वाश्र्ठ ००77०) 
'के सिवा कोई दूसरा रास्ता ही नही है। माँ काम में लगी रहती है, इसलिए दाई 
रोते हुए बच्चे को अपनी गोद में लेती है और किसी प्रकार धर-पकड़ सितुए में 
दुब भर भरकर जितना उसके मुंह में ढूंस सकती है, ठस देती है। नतीजा यह होता 
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है कि अक्सर वच्चे को जिगर की वीमारियाँ हो जाती है और उसकी बाढ़ रुक 
जाती है! उसी दूध से उसका अन्त होता है! जिनमें इस प्रकार के भयंकर 
खाद्य से किसी प्रकार बचने की जक्ति होती है, वे ही स्वस्थ और वलिष्ठ 
होते हैं। 

पुराने यूतिगृह और इस प्रकार दूध पिछाना--इस पर भी जो बच्चे वच जाते 
थे, वे ही किसी प्रकार आजीवन स्वस्थ और वलवान रहते थे। माता पप्ठी की 
साक्षात्‌ अनुकम्पा न होने पर क्या इन गहरी परीक्षाओं में वच्चों का जीवन रहता ? 
ज़रा बच्चे को दो जानेवाली सेंक को तथा उसी प्रकार के अच्य गँवारू उपचारों को 
तो सोचो; इनमें से जीते-जागते वचकर निकल आना प्रसूति और प्रसूत वच्चे 
दोनों के लिए ही मानो बड़े भाग्य की वात थी ! प्राचीनों का विश्वास था कि 
मनौती मानकर यमराज के प्रतिनिधि चिकित्सकों से दूर दूर रहने के' कारण ही 
उन दिनों देवालयों की घूल-राख लगाकर माँ और नवजात शिशु बच जाते थे। 


कपड़े में सभ्यता 


सभी देशों में ओढ़ने-पहनने के ढंग के साथ कुछ न कुछ भद्गता का सम्पर्क 
अवर्य है। वेतन न जानने पर भछे-बुरे की पहचान कंसे होगी ? केवल वेतन ही 
क्यों, विना कपडा देखे भले-बुरे की पहचान कंसे होगी ? सभी देशों में किसी न 
किसी रूप में ये वातें प्रचलित है। अब हमारे प्रदेश में भले आदमी नंगे बदन 
रास्ते में नहीं निकल सकते, भारत के दूसरे प्रदेशों में माथे पर बिना पगड़ी पहने 
कोई रास्ते में नही निकल सकता। 

यूरोप में अन्यान्य देशों की अपेक्षा फ्रांसीसी सब विषयों में आगे है। उनके 
भोजन आदि की सब नक़ल करते है। इस समग्र भी यूरोप के भिन्न भिन्न देशों में 
तरह तरह की पोशाक मौजूद हैं। किन्तु भछे आदमी होने से ही--दो पैसा पास 
में होने ही स---वह पोशाक ग्रायव हो जाती है और फ्रासीसी पोशाक का आविर्भाव 
हो जाता है। काबुली पायजामा पहननेवाले हॉलेण्ड के कृपक, घाधरा पहुचनेवाले 
ग्रोक, तिब्वती पोशाक पसन्द करनेवाले रूसी ज्यों ही 'जैण्टिकमैन' बने, त्यों ही 
उन्होने फ्रांसीसी कोट-पतलून वारण कर लिया। स्त्रियों की तो कुछ वात ही नहीं, 
पास में पैसा होते ही उन्हें तो पेरिस का कपड़ा पहनना ही पड़ेगा। अमेरिका, 
इंग्लैण्ड, फ्रांस और जर्मनी इस समय वनी देश समझे जाते है; उन सभी देशों की 
पोशाक एक तरह की है---वह फ्रांस की नक़ल है। परन्तु आजकल पेरिस की 
अपेक्षा लन्दन के आदमियों की पोशाक अधिक अच्छी होती है। इसीसेे पुरुषों की 
पोशाक 'छन्दन मेड' और स्त्रियों की पोशार्के पेरिस मेड” होती हैं। जिनके पास 
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पैसा है, वे इन दोनों स्थानों की बनी पोशार्के वारहों मास व्यवहार करते हैं।. 
अमेरिका में विदेशों से आयी हुई पोशाकों पर वहुत ज्यादा चुंगी छी जाती है, किन्तु 
उतनी अधिक चुंगी देकर भी पेरिस और लन्दन की पोशाक पहननी ही पड़ती है। 
यह काम केवल अमेरिका ही कर सकता है; इस समय अमेरिका में कुबेर का प्रधान 
अड्डा है। 

प्राचीन आर्य छोग घोती-वादर पहनते थे; लड़ाई के समय क्षत्रियों में पाय- 
जामा और अंगा पहनने का चलन था, बाक़ी समय सभी घोती-चादर; किल्तु पगड़ी 
सभी वाँघते थे। बहुत प्राचीव काल में भारतीय स्त्रियाँ भी पगड़ी वाँघती थीं। 
इस समय बंगाल को छोड़कर अच्यान्य प्रदेशों में जिस प्रकार केवल लेगोटी से ही 
शरीर को ढकने का काम चल जाता है, किन्तु पगड़ी का पहनना अत्यावश्यक हैं, 
प्राचीन काल में भी ठोक वैसा ही था--स्त्री-पुरुष सवों के लिए। बौद्धकालीन 
जो पत्थर की मूर्तियाँ मिलती हैं, उनमें स्त्रियाँ भी केवल लेगोटी ही पहने रहती हैं। 
बुद्ध के पिता जी लछॉगोटी लगाकर सिंहासन पर बैठे हैं, उसी प्रकार उनकी माँ भी 
वग्नल में बैठो हैं। विशेषता केवल यही है कि पैर में पैजनी और हाथ में कड़ा है। 
पर पगड़ी ज़रूर है। धर्मसम्राट्‌ अशोक घोती पहन और गले में दुपट्टा डाल नंगे 
बदन एक डमरू के आकारवाले सिंहासन पर बैठकर नाच देख रहे हैं। नतेकियाँ 
सवंथा नंगी हैं। कमर से कितने ही चिथड़े छटक भर रहे हैं, बस। फिर भी 
पगड़ी है! जो कुछ था सव पगड़ी में ! किन्तु राज-सामंत लोग चुस्त पायजामा 
और लूंवी अचकन पहने हुए हैं। सारथी नलहूराज ने इस प्रकार रथ चलाया कि 
राजा ऋतुपर्ण को चादर न जाने कहाँ उड़ गयी और राजा ऋतुपर्ण नंगे बदन 
ही विवाह करने गये। घोती-वादर आये लोगों को पुरानी पोशाक है, इसलिए 
क्रिया-कर्म के समय धोती-चादर पहननी पड़ती है। 

प्राचीन ग्रीक और रोमन लोगों की पोशाक थो घोती-चादर---एक थाने 
लम्वा कपड़ा और चादर। नाम था तोगा, उसीका अपभ्रंश आज चोगा है, किन्तु 
कभी कभी एक अंगा भी पहनते थे। लड़ाई के समय लोग पायजामा और अचकन 

पहनते थे। स्त्रियों का एक खूब लम्वा, चौड़ा चौकोर कपड़ा रहता था, जो दो 

चादरों को रूम्बाई के बल सोकर और चौड़ाई की ओर खुला छोड़कर वनता था। 
उसके बीच में ढुककर उसे दो वार बाँधते थे--एक वार छाती के नीचे और दूसरी 
वार पेट के नीचे। इसके वाद ऊपर खुले हुए उस कपड़े के दोनों सिरों को दोनों 
कंधों पर दो जगह बड़ी आलपिनों से अठका लेते थे, जैसे उत्तराखण्ड के पहाड़ी 
आदमी कम्वलू पहनते हैं। यह पोनाक बहुत सुन्दर और सहज थी। ऊपर एक 
चादर रहती थी। 


0. 
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प्राचीन काल से केवल ईरानी ही काटकर बनाये हुए कपड़ों को पहनते थे। 
जान पड़ता है, शायद इसे उन लोगों ने चीनियों से सीखा था। चीनी लोग सभ्यता 
अर्थात्‌ भोग-विलास, सुख्-स्वच्छन्दता के आदि गुरु हैं। अनादि काल से चीनी 
भेज पर खाते हैं, कुर्सी पर बैठते है, खाने के लिए कितने गन्त्र-तन्त्र रखते हैं, कई 
प्रकार की सिली पोशाकें पहनते है, जिनमें पायजामा, टोपी, टोप आदि होते हैं। 

सिकन्दर ने ईरान को जीता, उन्होंने धोती-चादर छोड़कर पायजामा पहनना 
आरम्भ कर दिया, इससे उनकी स्वदेशी सेना इतनी बिगड़ गयी कि विद्रोह जैसा हो 
गया, किल्तु सिकत्दर से कुछ परवाह न कर पायजामों का प्रचार कर ही दिया। 

गरम देशों में कपड़े की अधिक आवश्यकता नहीं पड़ती | लेगोटी से ही लज्जा- 
निवारण हो जाता है, वाक़ी सब तो शोमा मात्र हैं। ठण्डे देशों में सदा लोग शीत 
से पीड़ित होकर अस्थिर रहते हैं; असम्य अवस्था में वे जानवरों को खाल पहना 
करते थे; क्रमशः कम्वल पहनने छगे और फिर कपड़ों की वारी आयी; वें कई 
प्रकार के होने लगे ! इसके वाद नग्रे बदन पर गह॒ना पहनने से ठड के कारण तो 
मृत्यु हो सकती थी, इसलिए यह अलंकारप्रियता कपड़ों में जा छिपी। जिस प्रकार 
हमारे देझ् में गहनों का फ़ैशन वदलता है, उसी प्रकार इन लोगों का कपडे का 
फ़ैशन भी घड़ी घड़ी वदछूता रहता है। 

इसीलिए ठण्डे देशों में विना सर्वाग कपड़े से ढके किसीके सामने निकलना 
असम्यता है। खासकर विलायत में ठीक ठीक पोशाक पहने बिता घर के वाहर 
जाया ही नहीं जा सकता । पाइचात्य देशों में स्त्रियों का पाँव दिखायी पड़ना लण्जा 
की वात है, किन्तु गला और वक्ष का कुछ हिस्सा भले ही खुला रह जाय। हमारे 
देश में मुंह दिखाना बड़ी लण्जा की बात है, किन्तु घूँघट काढ़ने में साड़ी चाहे पीठ 
पर से हट जाय तो कुछ हजे नहीं। राजपूताना और हिमालय की स्त्रियाँ मुँह ढॉँके 
रहती हैं, चाहे पेट और पीठ भले ही दिख जायें। 

पाइचात्य देशों में नर्तकियाँ और वेश्याएँ आक्ृष्ट करने के लिए लगभग 
खुले शरीर रहती हैं। इन लोगों के नृत्य का अर्य ही हैं, ताल ताल पर शरीर को 
अनावृत कर दिखाता। हमारे देश में भले घर की स्त्रियाँ कुछ नंगे बदन रह सकती 
हैं, पर वेश्याएं अपना सारा शरीर ढाँके रहती है। पाश्चात्य देशों की स्त्रियाँ 
सदा शरीर ढाँके रहती हैं, शरीर खुला रखने से अधिक आकर्षण होता है। हमारे 
देश में सदा नंगे बदन रहा जाता है, पोशाक पहनने से ही अधिक आकषेण होता है। 
मलाबार में पुरुष और स्त्रियाँ कौपीन के ऊपर एक छोटी बोती पहनती है अर 
दूसरा कोई वस्त्र नहीं रहता। बंगालियों का भी वही हाल है, किन्तु कमी गे 
रहता और स्त्रियां पुरुषों के सामने खूब अच्छी तरह घरीर की ढाँकती हैं। 
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पादचात्य देशों में पुरुष पुरुषों के सामने वेरोक नंगे हो जाते हैं, जैसे हमारे 
देश में स्त्रियाँ स्त्रियों के सामने। वहाँ वाप-बेटे यदि विवस्त्र होकर स्नान करें 
तो कोई हज॑ नहीं, किन्तु स्त्रियों के सामने या रास्ते में निकलते समय अथवा अपने 
घर को छोड़कर किसी दूसरे स्थान पर सारा शरोर ढका रहना ही चाहिए। 

एक चीन को छोड़कर अन्य सभी देशों में इस लज्जा के सम्बन्ध में बड़े अद्भुत 
अद्भुत विपय देखने में आते हैं! किसी किसी विषय में बहुत ज्यादा लज्जा की 
जाती है, पर उसकी अपेक्षा अधिक लज्जावाले विषयों में नाम मात्र को भी लज्जा 
नही की जाती। चीन में स्त्री-पुछष सभी सदा सिर से पैर तक ढके रहते है। 
वहाँ कनफ़्यूश्स और बौद्ध मतावलम्वी नीति में बड़े कुशल है। खराब बाते या 
चाल-चलन होने से फ़ौरन सजा दी जाती है। ईसाई पादरियों ने वहाँ जाकर चीवी 
भाषा में बाइविल छपवा डाली । बाइविल में ऐसे लज्जाजनक वर्णन है, जो हिन्दुओं 
के पुराणों को भी मात कर देते है। उन अइलील स्थलों को पढ़कर चीनों लोग 
इतने चिढ़ गये कि उन्होंने चीन में वाइविल के प्रचार को रोकने का दृढ़ निश्चय कर 
लिया। उन्होंने कहा, “यह इतनी अइलील पुस्तक किसी तरह भी यहाँ नहीं चलायी 
जा सकती ।” इसके ऊपर ईसाई पादरी-स्त्रियों का अर्द्ध-नग्न सायंकालीन पोशाक 
पहन कर वाहर निकलता और चीनियों से मिलना-जुलना और भी आपत्तिजनक 
था। साधारण वुद्धिवाले चीननिवासियों ने कहा, 'सर्वताश ! इस ख़राब 
पुस्तक को पढ़ाकर और इन स्त्रियों का नंगा शरीर दिखाकर हमारे बच्चों को भ्रष्ट 
करने को ही यह धर्म आया है।” इसीलिए चीनियों को ईसाइयों पर बहुत क्रोध 
आ गया, नहीं तो चीनी किसी धर्म के ऊपर आघात नहीं करते। सुनते हैं कि पाद- 
रियों ने इस समय उन अश्लील अंशों को हटाकर फिर बाइविल छपवाया है, किन्तु 
इससे चीनी लोगों को और भी सन्देह हो गया है। 

फिर पाइ्चात्य विभिन्न देशों में लज्जा, घुणा आदि के विभिन्न प्रकार है। 
अंग्रेजों और अमेरिकनों के लिए वे एक प्रकार के हैं, फ्रांसीसियों के लिए वे दूसरी 
तरह के और जमंन लोगों के लिए वे तीसरी तरह के हैं। रूसी और तिव्बती लोगों 
की बहुत सी बातें आपस में मिलती-जुलती हैं, किन्तु तुर्कों का अपना ही रस्म- 
रिवाज़ है, इत्यादि। 


चाल-चलन 


हमारे देश की अपेक्षा यूरोप और अमेरिका में मल-मृत्र के त्याग करने के बारे 
में भी बड़ी ऊज्जा हैं; हम लोग निरामिषभोजी हैं, इसोलिए वहुत सा साग-पात 
खाते है। फिर हमारा देश भी खूब गरम है, एक साँस में एक लोटा जल पीने को 
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चाहिए। भारत के पश्चिमी प्रान्तों के कृषक एक वार में एक सेर सत्तू खाते हैं, 
और फिर जब प्यास लगती है, तो कुआओं का कुआँ साफ़ कर देते हैं! गरमी में हम 
लोग प्यासो को पानी पिलाने के लिए प्याऊ खोल देते हैं। अब तुम्ही बतलाओ, 
यह सब जाय भी तो कहाँ ? सारा देश मल-मूत्रमय होने से बचे भी तो कैसे ? 
गोशारू और घोड़े के अस्तवलू की तुलना वाघ-सिह् के पिंजड़ें से हो भी तो कैसे ! 
कुत्ते की बकरे से तुलना करना क्या सम्भव हैं ? पाश्चात्य देशो का आहार मांसमय 
है, इसी लिए अल्प होता है। फिर देञ ठंडा है, कह सकते है कि जल पीते ही नही । 
भले आदमी छोटे गिलास में थोड़ी भराव पीते है। फ़ासीसी जल की मेंढक का रस 
कहते हैं, भछा वह कभी पिया जाता है ? केवल अमेरिकन जल अधिक परिमाण 
में पीते हैं, क्योंकि ग्रीष्मकाल में वहाँ अत्यन्त गरमी पड़ती है। न्यूयार्क कलकत्ते 
की अपेक्षा अधिक गरम है। जम॑न लछोंग भी वहुत वीयर' पीते है, पर भोजन के 
साथ नहीं। 

ठंडे देश में सर्दी लगने की सदा सम्भावना रहती है, गरम देश में भोजन के 
साथ बार वार जल पीना पड़ता है। अतः वे छीके विना रह नहीं सकते और हम 
डकार लिए बिना। अब ज़रा नियमों पर ग्रौर करो। उन देशों में खाने के समय 
यदि कोई डकार दे, तो यह अशिप्टता की चरम सीमा समझो जायगी। किन्तु 
भोजन करते समय रूमाल में भड़ भड़ करने से उनको नाममात्र की घृणा नहीं होती ! 
हमारे देश में जब तक डकार न आये, तव तक यजमान या मेंजवान प्रसन्न ही नही 
होता ! किन्तु पाँच आदमियों के साथ खाने पर वेठकर भड़ भड़ कर नाके साफ़ 
करना यहाँ कैसा लगेगा ? 

इं'लैण्ड और अमेरिका में स्त्रियों के सामने मल-मूत्र का ताम भी नहीं लिया जा 
सकता। छिपकर पायखाना जाना पड़ता हैं। पेट की गरमी या और किसी प्रकार 
की वीमारी की बात स्त्रियों के सामने नहीं कहो जा सकती। हाँ, वूढ़ी-सूढ़ी की वात 
अलग हैं। स्त्रियाँ मल-मृत्र को रोककर चाहे मर जायें, पर पुरुषों के सामने उसका 
ताम भी न लेंगी। है 

फ्रांस में इतना नहीं हैं। स्त्रियों और पुरुषों के पेशावखाने और पायख़ाने प्राय: 
पास ही पास होते है। स्त्रियों एक रास्ते से जाती हैं और पुरुष दूसरे रास्ते से । 
बहुत जगहों में तो रास्ते भी एक ही हैं, केवल स्थान अलूग बलय है। रास्ते ] 
दोनों ओर वीच वोच में पेजावखाने हैं, जिनमें केवल पीठ आड़ में रहती है। स्वरियाँ 
देखती हैं. अतः लज्जा नही है--हम लोगों की ही तरह। नवस्य ही स्तियाँ ऐसे 
खुले स्थानों में नहीं जातीं। जमंनोवालों में तो और भी कम। स्त्रियों के सास 


५४. भार 25 45 पल सावधान रहते है वहाँ पैर का नाम 
मंग्रेज भर अमेरिकन वातचीत मे भा बहुत न रहते हूं। वहाँ पे 
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तक लेना असम्यता है। हम लोगों की तरह फ्रांसीसियों का मुंह खुला रहता है। 
जमेन और रूसी सबके सामने भट्दा मज़ाक करते हैं। 

परन्तु प्रणय-प्रेम की बातें वेरोक भाई-बहन, माता-पिता--सबके सामने 
चलती हैं। वहाँ इस विषय में कुछ लज्जा नहीं है। वाप अपनी बेटी के प्रणयी 
(भावी पति) के बारे में नाना प्रकार की वातें ठट्ठा मार कर स्वयं अपनी कन्या से 
'यूछता है। फ्रांसीसी कन्याएँ उसे सुनकर मुँह नीचा कर छेती है। अंग्रेज कन्याएँ 
लजा जाती है, किन्तु अमेरिकन कन्याएँ चटपट जवाब देती हैं। इन देशों में 
चुम्बन और आलिगन तक में कोई दोष नहीं समझा जाता, वह अश्लील भी नहीं 
समझा जाता। सभ्य समाज में इनके बारे में वातें की जा सकती हैं। अमेरिकन 
परिवार में कोई आत्मीय पुरुष घर की युवती कन्या को भी हाथ मिलाने के बदले 
चुम्बन करता है। हमारे देश में प्रेम-प्रणय का नाम भी बड़ों के सामने नहीं लिया 
जा सकता। 

इनके पास बहुत रुपया है। अधिक साफ़ और बहुत सुन्दर वस्त्र न पहनने- 
वाला झट छोटा आदमी समझ लिया जाता है और वह समाज में सम्मिलित 
होने के योग्य नही समझा जाता। भले आदमियों को दिन में दो-तीन बार घुली 
कमीज़-कालर आदि बदलना पड़ता है। ग्ररीव इतना नहीं कर सकते। ऊपर 
के वस्त्र में एक दाग्र या धब्बा रहने से बड़ी मुश्किल होती है। नाखून के कोने 
या हाथ-पर में ज़रा भी मैल रहने से मुश्किल होती है। चाहे गर्मी के मारे जान 
निकछी जाती हो, किन्तु घर के बाहर निकलते समय दस्ताना पहनना अनिवार्य 
है। अन्यथा रास्ते में हाथ मेला हो जायगा और उस मैले हाथ को किसी स्त्री के 
हाथ में रखकर स्वागत करना असम्यता है। सभ्य समाज में बैठकर खाँसना, 
खखारना, हाथ-मूंह घोना, कुल्ला करना महापाप है। 


पाइ्चात्य देशवासियों का धर्म शक्ति-पूजा है 


शक्ति-पूजा ही पाइचात्य धर्में है। वामाचारियों की स्त्री-पूजा की तरह वे 
भी पूजा करते हैं। जैसा कि तन्त्र में कहा है--बाई ओर स्त्री, , .दाहिनी ओर 
शराव का प्याला, . .सामने मसालेदार गरम गरम मांस. , .तान्त्रिकों का 
धरम बहुत गहन है, योगी भी उसे नहीं समझ सकते ।” यही वामाचार शक्ति- 
पूजा आमतौर पर प्रकाश्य रूप से सर्वंसाधारण में प्रचलित है। इसमें मातृ-भाव 
की मात्रा यथेण्ट है। यूरोप में प्रोटेस्टेन्ट तो नगण्य हैं--धर्म तो कैथोलिकों का ही 
'है। उस धम्म में जिहोवा, ईसा और त्रिमूति आदि भी दव गये हैं, सवका आसन 
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माँ ने ग्रहण किया है---ईसा को गोद में लिए हुए माँ ! छाखों स्थानों में, छाखों 
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क्िस्म से, लाख रूपों में, बड़े मकानों में, मन्दिरों में, सड़कों में, फूल की झोपड़ी 
में--सव कहीं वस माँ" की ही ध्वनि है। वादशाह माँ" पुकारता है, सेनापति 
माँ पुकारता है, हाथ में झण्डा लिए सैनिक पुकारता है--माँ!! जहाज़ पर 
मल्लाह पुकारता है-- माँ; फटा-पुराना कपड़ा पहने मछुआ पुकारता है--माँ; 
रास्ते के एक कोने में पड़ा हुआ भिखारी पुकारता है---माँ; धन्य मेरी! ' दिन- 
रात यही ध्वन्ति उठती है। 

इसके बाद स्त्री-पूजा है। यह शक्ति-पूजा केवल काम-वासनामय नहीं है। 
यह शक्ति-पूजा कुमारी-सघवा-पूजा है, जैसी हमारे देश में काशी, कालीघाट प्रभृति 
तीर्थ-स्थानों में होती है; यह काल्पनिक नही, वास्तविक शविति-पूजा है। कित्तु 
हम लोगों की पूजा इन तीर्थ-स्थानों में ही होती है और केवल क्षण भर के 
लिए; पर इन लोगों की पूजा दिन-रात वारहो महीने चलती है। पहले स्त्रियों 
का आसन होता है। कपड़ा, गहना, भोजन, उच्च स्थान, आदर और खातिर पहले 
स्त्रियों की। यह शक्ति-पूजा प्रत्येक नारी की पूजा है, चाहें परिचित हो या 
अपरिचित। उच्च कुल की और रूपवती युवतियों की तो बात ही क्या है ! इस 
शक्ति-पूजा को पहले-पहल यूरोप में मूर' लोगों ने आरम्भ किया था। जिस 
समय मुसलमान घधर्मावछम्बी और मित्र अरब जाति से उत्पन्न मूर लोगों ने स्पेत 
को जीता था, उस समय उन्‍होंने आठ शताब्दियों तक राज्य किया। उसी समय यह 
शक्ति-पूजा प्रारम्भ हुई थी। उन्हींके द्वारा यूरोपीय सम्यता का उनन्‍्मेष हुआ और 
शक्ति-पूृजा का आविर्भाव भी। कुछ समय के अनन्तर मूर छोग इस शक्ति-पूजा 
को भूल गये, इसलिए वे शक्तिहीन और श्रीहीन हो गये। वे स्थानच्युत होकर 
अफ्रीका के एक कोने में असमभ्यावस्था में रहने ठगे। और उस शक्ति का संचार 
हुआ यूरोप में; मुसलमानों को छोड़कर माँ" ईसाइयों के घर में जा विराजी। 

यह यूरोप क्या है? क्‍यों एशिया, अफ्रीका और अमेरिका के काले, भूरे, 
पौले और छाल निवासी यूरोपनिवासियों के पैरों पर गिरते हैं? क्यों कलियुग 
में यूरोपनिवासी ही एकमात्र शासनकर्ता हैं? 

फ्रांस--पेरिस 

इस यूरोप को समझने के लिए हमें पाइचात्य महानता तथा गौरव के केन्द्र 
फ्रांस की ओर जाना होगा। इस समय पृथ्वी का आधिपत्य यूरोप के हाथ में है 
और यूरोप का महाकेन्द्र पेरिस है। पाइचात्य सम्यता, रीतिन्नीति, प्रकाश- 
अंधकार, अच्छा-बुरा सवकी अन्तिम पराकाप्ठा का भाव इसी पेरिस नगरी से 
प्रादुर्भूत होता है। 
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यह पेरिस नगरी एक महासमुद्र है! मणि, मोती, मूंगा आदि भी यहाँ 
यथेष्ट हैं और साथ ही मगर, घड़ियाल भी यहाँ वहुत हैं। यह फ़ांस ही यूरोप 
का कर्मक्षेत्र है। चीन के कुछ अंज्ञों को छोड़कर इतना सुन्दर स्थान और कही 
नही है। न तो बहुत गरम और न वो बहुत्त ठंडा, बहुत उपजाऊ, न यहाँ अधिक 
पानी वरसता है और न कम पानो वरसने की ही शिकायत है। वह निर्मल 
आकाश मीठी धूप, वनस्थछी की शोभा, छोटे छोटे पहाड़, एल्म और थोक प्रभूति 
पेड़ों का वाहुल्य, छोटी छोटी नदियाँ, छोटे छोटे झरने, पृथ्वीतल पर और कहीं 
है? जल का वह रूप, स्थल को वह मोहकता, वायु की वह उन्मत्तता, आकार 
का वह आनन्द और कहाँ मिलेगा? प्रकृति सुन्दर है, मनुष्य भी सौन्दर्यप्रिय 
है। बूढ़े-वच्चे, स्त्री-पुरुष, धनो-दरिद्र, उनका घर-द्वार, खेत-मैदान आदि सभी 
साफ़-घुथरे और बना-चुनाकर सुन्दर किये हुए रहते है। सिर्फ़ जापान को छोड़वर 
यह भाव और कहीं नहीं है। वे इच्रपुरी के गृह, अट्टालिकाओं का समूह, नन्देव 
वन के सदृश उद्यान, उपवन, ज्ञाड़ियाँ और कृपकों के खेत, सभी में एक रूप, एक 
सुन्दर छटा देखने का प्रयत्न हैं--ओर वे अपने इस प्रयत्न में सफल भी हुए हैं। 
यह फ्रांस प्राचीन समय से गौल (0०००४), रोमन (7२०7780), फ्रैंके 
(#7०7६) आदि जातियों की सपर्प-भूमि रहा है। इसी फ्रांक जाति ने रोमत 
साम्राज्य का नाश करने के वाद यूरोप में आधिपत्य जमाया। इनके बादशाह 
शालमेंग्वे ((.॥97078876) ने यूरोप में ईसाई धर्म का तलवार के बल पर 
प्रचार किया। इसी फ्रांक जाति के द्वारा ही एशिया को यूरोप का परिचय हुआ-- 
इसीलिए आज भी हम यूरोपवासियों को फ्रांकी, फ़िरंगी, प्लांकी, फ़िलिंग आदि 
सामों से सम्बोधित करते है। 

पाइचात्य सभ्यता का आदि केद्ध प्राचीन यूनान ड्ब गया, रोम के चक्रवर्ती 
राजा वर्वरों के आक्रमण-तरंग में बह गये, यरोप का प्रकाश बझ गया। इधर 
एशिया में भी एक वर्बर जाति का प्रादुर्भाव हुआ, जिसे अरब कहते हैं। वह भरव- 
तरंग बड़े वेग से पृथ्वी को आच्छादित करने छगी। महावल्ली पारसी जाति अरों 
के पैरों के नीचे दद गयी। उसे मुसलमान धर्म ग्रहण करना पड़ा। किन्तु उसके 
प्रभाव से मुसलमान धर्म ने एक दूसरा ही रूप धारण किया। वह अरबी धर्म 
पारसी सभ्यता में सम्मिलित हो गया। 

अरबों की तलवार के साथ पारसी सभ्यता घीरे धीरे फैलने छगी। वह पारसी 
सम्यता प्राचीन यूनान और भारत से ही ली हुई थी। पूर्वे और पश्चिम दोनों 
ओर से वड़े वेग के साथ मुसलमान-तरंग ने बूरोप के.ऊपर आघात किया, सार्थ 
ही साथ अंबकारपूर्ण यूरोप में ज्ञान रूपी प्रकाश फैलने छगा। प्राचीन यूनानियों 
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की विद्या, बुद्धि, शिल्प आदि ने वर्बराकान्त इटली में प्रवेश किया। धरा-राजवानी 
सोम के मृत शरीर में प्राण-स्पंदन होने लगा--उस स्पंदन ने पछोरेन्स (7007७7०० 
नगरी में प्रबल रूप धारण किया, प्राचीन इटली ने नवजीवन घारण करना आरम्भ 
किया--इसीको नवजस्म अर्थात्‌ रेनेसाँ (7८०७ं5547००) कहते हैं। किन्तु वह्‌ 
नवजन्म इटली का था। यूरोप के दूसरे अंशों का उस समय प्रथम जन्म हुआ। ईसा 
की सोलहवीं शताव्दी में जब भारत में अकवर, जहाँगीर और शाहजहाँ प्रभूति 
मुग़ल सम्राट बड़े बड़े साम्राज्यों की सृष्टि कर रहे थे, उसी समय यूरोप का नव- 
जन्म हुआ। 
इटलीवाले प्राचीन जाति के थे, एक वार जेंभाई लेकर फिर करवट वदल- 
कर सो गये। उस समय कई कारणों से भारतवर्ष भी कुछ कुछ जाग रहा 
था। अकबर से लेकर तीन पीढ़ी तक के मुग़्लू राज्य में विद्या, बुद्धि, शिल्प 
आदि का यथेष्ठ आदर हुआ था। किन्तु अत्यन्त वृद्ध जाति होने के कारण वह 
फिर करवट वदलकर सो गयी। 
यूरोप में, इटली के पुनर्जन्म ने बलवान, अभिनव फ्रांक जाति को व्याप्त 
कर लिया। चारों ओर से सभ्यता की सब धाराओं ने आकर फलोरेल्स नगरी में 
एकत्र हो नवीन रूप धारण किया। किल्तु इटलीनिवासियों में उस वीये को धारण 
करने की शक्ति नहीं थी। भारत की तरह वह उन्मेष उसी स्थान पर समाप्त 
हो जाता, किन्तु यूरोप के सौभाग्य से इस नवीन फ्रांक जाति ने आदरपूर्वक उसे 
तेज को ग्रहण किया। नवोन जाति ने उस तरंग में बड़े साहस के साथ अपनी नौका 
छोड़ दी । उस स्रोत का वेग क्रमशः बढ़ने छगा। वहाँ एक धारा सैकड़ों धाराओं 
में विभकत होकर बढ़ते छगी। यूरोप की अन्यान्य जातियाँ लोलुप हो मेंड़ काटकर 
उस जल को अपने अपने देश में ले गयीं और उसमें अपनी जीवन-शक्ति सम्मिलित 
कर उसके वेग और विस्तार को और भी अधिक बढ़ा दिया। वह तरंग फिर 
भारत में आकर टकरायी। वह तरंगलहरी जापान के किनारों पर जा पहुँची 
और जापान उस जल को पान कर मत्त हो गया। एशिया में जापान ही तवीन 
जाति है। 
यह पेरिस नगरी यूरोपीय सभ्यता की गंगोत्री है। यह विराट नगरी मृत्यु- 
लोक की अमरावती--सदाननन्‍्द नगरी है। पेरिस का भोग-विलास और आनन्द 
न रन्दन में है, न वलित में और न यूरोप के किसी दूसरे शहर में। लत्दन, न्यूयार्के 
में घन है; विन में विद्या, बुद्धि यथेष्ट है, किन्तु न तो वहाँ फ्रांस की मिट्टी है 
और न हैं फ्रांस के वे निवासी ! घन हो, विद्या-बुद्धि हो, प्राकृतिक सौन्दर्य भी 
हो--किस्तु वे मनुष्य कहाँ हैं? प्राचीन यूनानियों की मृत्यु के वाद इस अदभुत 
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फ्रासीसी चरित्र का जन्म हुआ है। सदा आनन्द और उत्साह से भरे हुए, पर बड़े 
हल्के और फिर भी बहुत गम्भीर, सब कामों में उत्तेजित, किन्तु बाधा पड़ते 
ही निरुत्साहित । किन्तु वह नैराश्य फ्रांसनिवासी के मुँह पर बहुत देर तक 
नहीं ठहरता, फिर नवीन उत्साह और विश्वास से वह चमक उठता है। 

पेरिस विश्वविद्यालय ही यूरोप का आदर्श विश्वविद्यालय है। दुनिया की 
जितनी वैज्ञानिक सस्थाएँ है, वे सब फ्रांस की वेज्ञानिक संस्थाओं की नक़ल हैं। 
फ्रांस ही ने दुनिया को औपनिवेशिक साम्राज्य-स्थापना की शिक्षा दी। सभी 
भाषाओं में अभी उस फ्रासीसी भाषा के ही युद्ध सम्बन्धी शब्दों का व्यवहार होता 
है। फ्रांसीसियो की रचनाओं को नक़ल सभी यूरोपीय भाषाओं में हुई है। यह 
पेरिस नगरी ही दर्शन, विज्ञान और शिल्प की खान है। सभी स्थानों में इन्हीकी 
नक़लरू हुई है। 

पेरिस के रहनेवाले मानो नागरिक है और उनकी तुलना में अन्य दूसरी 
जातियाँ ग्रामीण हैं। ये लोग जो करते हैं, उसीकी पचीस-पचास वर्ष पीछे जर्मन 
और अंग्रेज नक़ल करते है, चाहे वह विद्या सम्बन्धी हो, चाहे शिल्प सम्बन्धी हो, 
अथवा सामाजिक नीति सम्बन्धी ही क्यों व हो। यह फ्रांसीसी सभ्यता स्कॉटलैण्ड 
पहुँची, वहाँ के राजा इस्लैण्ड के भी शासक हुए, तव इस फ्रांसीसी सभ्यता ने 
इंग्लैण्ड को जगाकर छोड़ा। स्कॉटलैण्ड के स्टुअर्ट खानदान के शासन के समय' 
में ही इंग्लैण्ड में रायल सोसाइटी आदि संस्थाएँ स्थापित हुई। 

पुनः फ्रांस ही स्वाधीनता का उद्गम-स्थान है। इस पेरिस महानगरी से 
ही प्रजा-शक्ति ने बड़े वेग से उठकर यूरोप की जड़ को हिला दिया। उसी दिन से 
यूरोप का नया आकार सामने आया। वह ॥/9७४6, एड०776, तफशाध्य्रोह 
(स्वाधीनता, समानता, बंवुत्व) की ध्वनि अब फ्रांस में नहीं सुनायी पड़ती । फ्रांस 
अव दूसरे भावों, दुसरे उद्देश्यों का अनुसरण कर रहा है, किन्तु यूरोप की अन्यान्य 
जातियाँ अभी भी उसी फ्रांसीसी विप्लव का अभ्यास कर रही है। 

स्कॉटलैण्ड के एक प्रसिद्ध वैज्ञानिक ने उस दिन मुझसे कहा था कि पेरिस 
पृथ्वी का केन्द्र है। जो देश जिस अंक में पेरिस के साथ अपना सम्बन्ध स्थापित 
कर सकेगा, वह उसी परिमाण में उन्नत होगा। अवश्य ही इस वात में कुछ 
अतिरंजित सत्य है, किन्तु यह वात भी सत्य है कि यदि किसीको किसी नवीन 
भाव का संसार में प्रचार करना हो, तो उसके लिए पेरिस ही उपयुक्‍त स्थान है। 
इस पेरिस नगरी से उठी हुई ध्वनि को यूरोप अवश्य ही प्रतिध्वनित करेगा। 
शिल्पकार, चित्रकार, गवैया, नतंकी यदि पेरिस में प्रतिष्ठा पा जायें, वो उन्हें 
अन्य दूसरे देशों में प्रतिष्ठा पाने में देर न रूगेगी। 
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हमारे देश में इस पेरिस नगरी की बदनामी ही सुनी जाती है। हम सुनते 
हैं--- पेरिस नगरी महाभयंकर, वेश्यापूर्ण और नरककुंड है। अवश्य ही अग्रेज़ 
ये सब बातें कहते हैं। दूसरे देश के धनी लोग जिनकी दृष्टि में विपय-बासना- 
तृप्ति के सिवाय दूसरा कुछ सुख है ही नही, स्वभावत्तः पेरिस में व्यभिचार और 
विषय-वासना-तृप्ति का केन्द्र देखते हैं! किन्तु लन्दन, वलिन, वियना, न्यूयार्क 
आदि भी तो वार-वनिताओं और भोग-विलास से पूर्ण हैं। किन्तु अन्तर है कि 
दूसरे देशों की इन्द्रिय-चर्चा पशुवत्‌ है, पर सभ्य पेरिस की मिट्टी भी सोने के पत्तों 
से ढकी है। अन्यान्व शहरों के पैश्ञाचिक भोग के साथ पेरिस की विलासप्रियता 
की तुलना करना, मानो कीचड़ में लोटते हुए सुअर की उपमा नाचते हुए मोर से 
देना है। 
कहो तो सही, भोग-विलास की इच्छा किस जाति में नहीं है ? य्रदि ऐसा 
नहीं है, तो दुनिया में जिसके पास दो पैसा है, वह क्यों पेरिस की ही ओर दौड़ता 
है ? राजा, वादशाह अपना नाम बदलकर उस विलासकुण्ड में स्तान कर पवित्र 
होने क्‍यों जाते हैं? इच्छा सभो देशों में है; उद्योग की त्रुटि भी किसी देज् में 
कम नहीं देखी जाती। किन्तु भेद केवल इतना ही है कि पेरिसवाले सिद्धहस्त 
हो गये हैं, भोग करना जानते हैं, विलासप्रियता की सप्तम श्रेणी में पहुँच चुके 
है। 
इतने पर भी अधिकतर भ्रष्ट नाच-तमाशा विदेशियों के लिए हो वहाँ होता 
है। फ्रांसीसी बड़े सावधान होते है, वे फ़जुल खर्च नही करते। यह घोर विलास, 
ये सब होटल और भोजन आदि की दूकानें--जिनमें एक वार खाने से ही सर्वेताश 
हो सकता है--विदेशी अहमक़ धनियों के लिए ही हैं। फ्रांसीसी बड़े सभ्य है; 
उनमें आदर-सम्मान काफ़ी है, सत्कार खूब करते है, सव पैसा वाहर निकाल लेते 
हैं और फिर मटक मटककर हंसते है। 
इसके अलावा एक तमाशा यह है कि अमेरिकनों, जर्मनों और अंग्रेज़ों का 
समाज खुला है, विदेशी आसानी से सव कुछ देख-सुन सकता है। दो-चार दिन 
की ही वातचीत में अमेरिकावाले अपने घर में दस दिन रहने के लिए निमन्त्रण 
देते हैं। जर्मन भी ऐसे ही हैं, किन्तु अंग्रेज़ ज़रा देरी से करते है। फ्रांसीसियों 
का रिवाज्ञ इस सम्बन्ध में बहुत भिन्न है, अत्यन्त परिचित हुए विना वे लोग 
परिवार में आकर रहने का कभी निमन्त्रण नहीं देते। किन्तु जब कभी विदेशियों 
को इस प्रकार की सुविधा मिलती है--फ्रांसीसी परिवार को उन्हें देखने और 
समझने का मौक़ा मिलता है--तव एक दूसरी ही धारणा हो जाती है। कहों तो, 
मछुआ बाज़ार देखकर अनेक विदेशी जो हमारे जातीय चरित्र के सम्बन्ध में 
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धारणा करते है, वह कितना अहमक़पन है? वही वात पेरिस की भी है। अवि- 
वाहिता लड़कियाँ वहाँ भी हमारे ही देश की तरह सुरक्षित हैं, वे अकसर समाज 
में मिल नहीं सकतीं। विवाह के वाद वे अपने स्वामी के साथ समाज में मिलती- 
जुलती हैं। हमारी तरह, विवाह की वातचीत माता-पिता ही तय करते है। ये 
लोग मौज-पसन्द हैं, इनका कोई भी बड़ा सामाजिक काम नतेकी के नाच के 
बिना पूरा नहीं हो सकता। हम छोगों के विवाह-पूजादि में भी तो कहीं कहीं 
नाच होता है। अंग्रेज कुहराभरे अँधेरे देश में रहते हैं, इसलिए वे सदा निरानन्द 
ही रहते हैं। उनकी दृष्टि में नाच बहुत अश्लील चीज़ है, पर थियेटर में नाच 
होने में कोई दोष नहीं। इस सम्बन्ध में यह वात भी सदा ध्यान में रखनी चाहिए 
कि इनके नाच चाहे हमारी दृष्टि में कितने ही अब्लीक क्‍यों न जेंचे, 
पर वे उससे घचिर परिचित है। यह नाच प्रायः नग्नतापूर्ण होता है, पर यह 
अनुचित नहीं समझा जाता। अंग्रेज़ और अमेरिकन ऐसे नाच देखने में कोई 
हज नही समझते, पर घर लौटकर इस पर टीका-टिप्पणी करने से भी वाज़ 
नहीं आते । 


स्‍त्री सम्बन्धी आचार 


स्त्री सम्बन्धी आचार पृथ्वी के सभी देशों में एक ही प्रकार का है, अर्थात्‌ 
किसी पुरुष का दूसरी स्त्री के साथ संपर्क रखना बड़ा अपराध नही है, पर स्त्रियों 
के लिए यह भयंकर रूप धारण करता है। फ्रांसीसी इस विषय में कुछ अधिक 
स्वतंत्र है--बैसे ही जिस प्रकार दूसरे देशों के धनी छोग इस सम्बन्ध में लापर- 
वाह हैं। यूरोपीय पुरुष समाज साधारणतः उस विषय को इतना निन्‍्दनीय नहीं 
समझता । पाश्चात्य देशों में अविवाहिता के सम्बन्ध में भी यही बात है। युवक 
विद्यार्थी यदि इस विषय में पूर्णतः विरत हो, तो अनेक बार उसके माँ-बाप इसे 
खराब समझते हैं, क्योंकि पीछे बालक कहीं पौरुषहीन न हो जाय । पादचात्य देशों 
के पुरुषों में एक गुण अवश्य चाहिए, वह है---साहस | इन लोगों का “वर्चू! (४7६०८) 
शब्द और हमारा वीरत्व' एक ही अर्थ रखता है। इस शब्द के इतिहास से हो 
ज्ञात होता है कि ये लोग पुरुष का गुण किसे कहते हैं। स्त्रियों के लिए सतीत्व 
आवश्यक समझा जाता है अवश्य। 

इन सब बातों के कहने का उद्देश्य यह है कि प्रत्येक जाति का एक नैतिक 
जीवनोद्वेश्य है। उसोसे उस जाति की रोति-नीति का विचार करना होगा। 
अपने नेत्रों से उनका अवलोकन करना और उनके नेत्रों से अपना अवलोकन 
करना, दोनों ही भूल है। 


९२७ प्राच्य भीर पाव्चात्य 


टपु 


हमारा उद्देश्य इस विषय में उनके उद्देम्य से ठीक उलटा है। हमारा ब्रह्मा 
भारी (विद्यार्थी) शब्द और कामजित्‌ एक ही है। विद्यार्थी और कामणित एक 
ही बात है। 
हमारा उद्देश्य मोक्ष है। कहो तो सही, वह बिना ब्रह्मचयं के कीसे होगा ? 
इनका उद्देश्य भोग है, उसमें ब्रह्मचय की उतती आवश्यकता नहीं है। किल्नु 
स्त्ियों का सतीत्व नाथ होते से बाल-च्चे पैदा नहीं होते और सारी जाति का 
नाथ होता है। यदि पुरंष सौ विवाह करे, तो उसमें उतनी कोड आपत्ति नहीं है, 
बरन्‌ वंश की वृद्धि सथ होगी; किन्तु यदि सजी बहुत पति ग्रहण करे, तो उसमें 
सन्य्यात्व आ जाना अनिवार्य है। इसीछिए सभी देशो में स्वियों के! सत्तोत्व पर 
विधेष जोर दिया गया है, पुरुयों के लिए कुछ नहीं। प्रझृति बान्ति भूतानि निग्रहः 
फू फरिष्यति। 
मे फिर भी यही कहते हैं कि ऐसा घहर भूमगमल पर और दूसरा नहं 
हध। पहले यहू एक दुसरे ही प्रकार का था, ठीक काशी के हमारे बंगाली दोला 
मी तरह! गली और राखे टेठे-मेठे थे; बीच बीच में दी घरों को औोडनवाली 
मामाने थी; कूएँ दोवाओों के नीचे थे, इसो प्रकार भौर भीदवानें प्ररर्शनी 
में उस छोगों ने प्रानीन पेरिस का एफ सगसा दियाया था। वह पुराना पेरिस 
गया ? प्रमगः: बदलते हुए, लड़ाई-बिद्वोटट के कारण उितने ही भय मटियामे 
0 गये थे। फिर साफ़-सथरा पेश्सि उसी रघान पर बसा हे। 
नर्तमान पेरिस का अधिकार तृतोय ने ।छियन का तैयार किया हुना ह। 
सतीय शेवोलियेन मारकांट मथाकर बादशाह बना था। फ्रासीसी उसी प्रदम 
विध्यय के समय से अ हैं; भताव प्रजा को सगोी रगने के लिए बाददाह 
गिर्गरावा की काम देकर प्रसन्न घारने के अभिप्राय से घड़ी घी सूद, साटय- 


हब्ब्न्क 


गाशाएं, घाद भादि बनवाने छगे। अवध्य ही पेरिस के सारे प्रासीन मन्दिर, स्तभ 
यदि रमारफस्परूप पायम राग गये। रास्ते, घाट सब नये घन गये। पुराने शहर 
का मकान और हमारे तोहहर घर ही चौहरी बटायी जाने लगी और 
दृश्य ही सर्योत्तिम किम्पस एलिसिस सड़क म्ाँ पर सेयार हुई। यह रास्ता एलनसा 


7 दोनों तरफ बगोना है और ए झगं पर 
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जर्मनीवालों ने १८७२ की लड़ाई में अपने अधीन कर लिया, इस दुःख को फ्रांस- 
वाले आज भी नहीं भूछ सके है। इसीलिए वह मूर्ति सदा फूल-मालाओं से ढकी 
रहती है। जैसे लोग अपने आत्मीय स्वजन की क्न्र के ऊपर फूल-माला चढ़ा 
आते हैं, उसी प्रकार कोई न कोई रात या दिन में उस मूर्ति पर फूछ-माला डाल 
आता है। 

ऐसा अनुमान होता है कि दिल्‍ली का चाँदनी चौक भी किसी समय इसी 
स्थान की भाँति था। जगह जगह पर जयस्तभ, विजय-तोरण, स्त्री-पुरुष, सिह 
आदि की पत्थर की मूर्तियाँ है। महावीर प्रथम नेपोलियन का स्मारक एक बहुत 
वड़ा धातुनिर्भित विजय-स्तम्भ है; उस पर चारों ओर नेपोलियन की युद्ध 
विजय अंकित हैं। ऊपर उसकी मूर्ति है। उसमें एक स्थान पर प्राचीन वास्तिल 
(8०४8॥6) क़िले के ध्वंस के स्मारक है। उस समय राजाओं का एकाथिपत्य था, 
किसीको भी वे जेल में ठूंस देते थे। कोई विचार नही था, राजा एक आज्ना 
लिख देता था, इस आज्ञा का नाम था लिटर द क्याशे” (7,८८०८ 66 (०८४०८) । 
इसके बाद उस व्यक्ति ने कोई अपराध किया है या नहीं, दोषी है या निर्दोष, 
इस पर विचार ही नहीं होता था, और एकदम ले जाकर वास्तिल में डाल दिया 
जाता था। उस स्थान से फिर कोई निकल नहीं सकता था। राजा की प्रणयि- 
नियाँ यदि किसीके ऊपर नाराज़ होती, तो राजा से इसी आज्ञा-मुद्रा को लेकर 
उस व्यक्ति को वास्तिल में भेज देती थीं। आखिरकार इन अत्याचारों से प्रजा 
एक बार पागल हो उठी। व्यक्तिगत स्वाधीनता, सबकी समानता, कोई भी, 
छोटा-बड़ा नहीं--यही ध्वनि सब ओर से आने रूगी। पेरिस के लोगों ने पागल 
होकर राजा और रानी के ऊपर आक्रमण कर दिया। उस समय पहले मनुष्य 
के घोर अत्याचार का स्मारक वास्तिक का नाश किया गया और एक रात वहाँ 
खूब नाच-गाना, आमोद-प्रमोद आदि होते रहे। इसके बाद जब राजा भागे जा 
रहे थे, उन्हें पकड़ लिया गया। 'राजा के इवसुर, आस्ट्रिया के बादशाह अपने 
जामाता की सहायता के लिए सेना भेज रहे है', यह सुनकर प्रजा इतनी करोधान्ध 
हो गयी कि उसने राजा और रानी को मार डाला। सारे देशवासी स्वाधीनता 
और समता के नाम पर पागरू हो गये, फ्रांस में प्रजातन्त्र स्थापित हो गया। 
मुसाहवों में जो पकड़े गये, मार डाले गये। कोई कोई तो उपाधि आदि फेंककर 
प्रजा में मिल गये। इतना ही नहीं, उन छोयों ने सर्वत्र यही ध्वनि गूँजा दी कि 
हे दुनिया भर के लोगो! उठो; समस्त अत्याचारी राजाओं को मार डालो, 
सव प्रजा स्वाधीन व जाय, सव लोग समान हो जायेँ।' उस समय यरोप के 
सभी राजा भय से अस्थिर हो गये। इस डर से कि यह आग वाद को कहीं अपने 
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देश में भी न लूग जाय, सिंहासत को भी न डगमगा दे, इसलिए उसे बुझाने के 
अभिप्नाय से वे लोग कमर कसकर चारों ओर से फ्रांस पर आक्रमण करने छगे। 
इधर प्रजातन्त्र के नेताओं ने घोषणा कर दी कि 'जन्मभूमि पर विपद है'। इस 
घोषणा की आग से सारा देश दहक उठा। बच्चा-बूढ़ा, स्त्री-पुरुष फ्रांस का राष्ट्रीय 
गीत हॉ मार्साई--.8 'श»5४8श०४5०--गाते हुए, उत्साहपूर्ण फ्रांस के महागीत 
को गाते हुए, दल के दल, फटे कपड़े पहने हुए, उस जाड़े में नंगे पाँव, विना कुछ 
भोजन का सामान लिये, फ्रांसीसी प्रजा-फ़ौज समग्र यूरोप की विराट सेना के सामने 
आ डटी। छोटे-बड़े, अमीर-ग़रीब, सभी के कन्धे पर बन्दूक़ थी--परित्राणाय 
साधूनां विनाशाय च दुष्कृतामु--सव निकल पड़े। सारा यूरोप उस वेग को नहीं 
सह सका। फ्रांसीसी जाति के आगे सैन्यों के कन्धों पर खड़े होकर एक वीर ने 
महा सिहनाद किया! उसकी अंगुली को देखते ही पृथ्वी काँपने लगी; वह था. 
नेपोलियन वोनापार्ट। 

स्वाघीनता, समानता और बन्धुत्व को बन्दुक़ की नली से, तलवार की घार 
से यूरोप की अस्थिमज्जा में प्रविष्ट करा दिया गया। फ्रांस की विजय हुई। 
इसके बाद फ्रांस को दृढ़वद्ध और सावयव बनाने के लिए नेपोलियन बादशाह 
वना। इसके बाद उसका कार्य समाप्त हुआ। बाल-बच्चा न होने के कारण सुख- 
दुःख की संगिनी, भाग्यलक्ष्मी राज्ञी जोसेफ़िन का उसने त्याग कर दिया और 
आस्ट्रिया की राजकन्या के साथ शादी कर ली। जोसेफ़िन का त्याग करने से 
नेपोलियन का भाग्य उलट गया। रूस जीतने के लिए जाते समय उसकी सारी 
फ़ौज बर्फ़ में गलकर मर गयी। यूरोप ने मौका पाकर उसे क़द कर एक 
द्वीपान्तर में भेज दिया। अब पुराने राजा का एक वंशधर तखझ्त पर बैठाया 
गया। 

जझ़्मी सिंह उस द्वोप से भागकर फिर फ्रांस में आ उपस्थित हुआ। फ्रांसी- 
सियों ने फिर उसे अपना राजा बनाया। नया राजा भाग गया। किन्तु टूठी 
हुई क्िस्मत जुड़ न सकी, फिर यूरोप उस पर दूट पड़ा और उसको हरा दिया। 
नेपोलियन अंग्रेजों के एक जहाज़ में चढ़कर शरणागत हुआ। अंग्रेजों ने उसे 
सेन्ट हेलेना नामक एक सुदूर द्वीप में मृत्यु के समय तक क़ेद रखा। फिर पुराना 
राजवंश आया, उस खानदान का एक व्यक्ति राजा वनाया गया। फिर फ्रांस 
के लोग मतवाले हो गये। राजा को मारकर प्रजातन्त्र की स्थापना हुईं। महावीर 
नेपोलियन के एक सम्बन्धी इस समय फ्रांसीसियों के प्रिय पात्र हुए। उन्होंने 
एक दिन पड़यन्त्र करके अपने को राजा घोषित किया, वे थे तृतीय नेपोलियन | 
कुछ दिनों तक उनका खूब प्रताप रहा। किन्तु जमंनी की लड़ाई में हारने पर --- 
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उनका सिंहासन'चला गया और प्रजातन्त्र प्रतिष्ठित हुआ। उस समय से अब तक 
वहाँ प्रजातन्त्र चल रहा है। 


परिणामवाद---भारतवर्ष के सभी सम्प्रदायों की मूछ भित्ति 


जो परिणासवाद («एणएपंणा ४००५) भारत के प्रायः सभी सम्प्र- 
दायों की मूल मित्ति है, उसने इस समय यूरोपीय वहिविज्ञान में प्रवेश किया है। 
भारत के सिवाय अन्यत्र सभी देशों के धर्मो का यही मत था कि समस्त संसार 
टुकड़ा टुकड़ा अछग है। ईश्वर भी अलग है, प्रकृति अरूग है, मनुष्य अलग है, 
इसी प्रकार पशु, पक्षी, कीट, पतंग, पेड़, पत्ता, मिट्टी, पत्थर, धातु आदि सव अलग 
है। भगवान्‌ ने इसी प्रकार सव अलग करके सृष्टि की है। 

ज्ञान का अर्थ है--बहु के भीतर एक को देखना। जो वस्तुएँ अलग अलग 
है, जिनमें अन्तर मालूम होता है, उनमें भी एक ऐक्य है। वह विशेष सम्बन्ध, 
जिससे मनुष्य को इस एकत्व का पता लगता है, नियम” कहलाता है। इसीकों 
प्राकृतिक नियम भी कहते हैं। 

हम पहले ही कह आये है कि हमारी विद्या, वुद्धि और चिन्ता सभी आध्या- 
त्मिक है। सभी का विकास धर्म के भीतर है और पादचात्यों में ये सारे विकास 
बाहर, शरीर और समाज में हैं। भारत के चिन्तनशीरू सतीषी क्रमशः समझ 
गये थे कि इत चीज़ों को अलग अरूग मानना भूल है। अरूग होते हुए भी उन 
सबसमें एक सम्बन्ध है। मिट्टी, पत्थर, पेड़, पत्ता, जीव, जन्तु, मनुष्य, देवता, यहाँ 
तक कि स्वयं ईश्वर में भी ऐक्य है। अद्दैतवादी इसकी चरम सीमा पर पहुँच 
गये। उन्होंने कहा, यह सब कुछ उसी एक का विकास है। सचमुच यह अध्यात्म 
और अधिभूत जगत्‌ एक ही है, उसीका नाम ब्रह्म है और जो अछूग अलूग मालम 
पड़ता है, वह भूछ हैं। वही माया, अविद्या अर्थात अज्ञान है। यही ज्ञान की 
चरम सीमा है। 

भारत की वात छोड़ दो, यदि विदेश में कोई इस बात को नहीं समझ सकता, 
तो कहो उसे पण्डित कैसे समझें ? किन्तु उनके अधिकांश पण्डित लोग इसे समझ 
रहे हैं, पर अपने ही तरीक़ें से--जड़ विज्ञान द्वारा। वह 'एक' कैसे अनेक हो 
गया, यह बात न तो हम छोग हो समझ सकते हैं और न वे लोग ही। हम लोगों 
ने भी यह सिद्धान्त बना लिया है कि वह विपय-बुद्धि के परे है और उन लोगों 
ने भी वैसा ही किया है। किन्तु वह 'एक” कौन कौन सा रूप धारण करता है, 
क्रिस प्रकार जातित्व और व्यक्तित्व में परिणत होता है, यह वात समझ में आती 
है, और इसी खोज का नाम विज्ञान है। 


१०१ प्रहच्य और पावचात्य 
” पावचात्य मत से समाज का क्रमविकास 


इसीलिए तो इस देश के प्रायः सभी लोग परिणामवादी (€ए०पंणंडध) 
बने हुए हैं। जैसे छोटा पश्‌ कालान्तर में बदलकर बड़ा पशु हो जाता है, कभी वड़ा 
जानवर छोटा भी हो जाता है, कभी लुप्त भी हो जाता है। इसी प्रकार मनुप्य 
का भी हुआ होगा। उसका भी क्रमश: विकास हुआ होगा। मनुष्य सभ्य अवस्था 
में एकाएक पैदा हुआ, इस बात पर अब कोई विश्वास नहीं करता, क्योंकि उसके 
वाप-दादा थोड़े ही दिन पहले असभ्य जंगली थे। अब इतने कम दिलों में ही वे 
लोग सम्य हो गये है। इसीलिए वे लोग कहते है कि सभी मनुष्य ऋमश:ः असम्य 
अवस्था से सभ्य हुए हैं और हो रहे हैं। 

आदिम मनुष्य काठ-पत्थर के औज़ारों से काम चलाते थे; चमड़ा या पत्ता 
पहनकर दिन विताते थे; पहाड़ की गुफाओं में या चिड़ियों के घोंसछे की तरह 
झोपड़ियों में गुजर करते थे। इसका प्रमाण सभी देशों में मिट्टी के नीचे मिलता 
है; और कहीं तो अभी भी मनुष्य उसी अवस्था में मौजूद है। क्रमशः मनुष्य 
ने घातु का व्यवहार करना सीखा--तरम घातुओं का--जैसे टीन और ताँवा। 
इन दोनों को मिलाकर वे औज़ार और अस्त्र-शस्त्र बनाने लगे। प्राचीन 
यूनानी, वेविलोन और मिखस्रनिवासी भी वहुत दिनों तक लोहें का व्यवहार नहीं 
जानते थे। जब वे पहले की अपेक्षा सभ्य हो गये, तो पुस्तक आदि लिखने लगे, 
सोना-चाँदी का व्यवहार करने रूंगे, परन्तु तब तक वे छोहे का व्यवहार नहीं 
जानते थे। अमेरिका महाद्वीप के आदिम निवासियों में मेक्सिको, पेरू, माया 
आदि जातियाँ दूसरों से सभ्य थी। वे बड़े बड़े मन्दिर बनाती थीं। सोना- 
चाँदी का उनमें खूब व्यवहार था, यहाँ तक कि सोने-चाँदी के लारूच से 
स्पेनवालों ने उतका नाश कर डाला। किन्तु वे सब काम चकमक पत्थर 
के औज़ारों द्वारा बड़े परिश्रम से किये जाते थे। लोहे का कहीं ताम-निशान भी 
नहीं था। 


आरम्भ में मनुष्य शिकारी थे 


आदिम अवस्था में मनुष्य तीर, धवृष या जाल आदि के द्वारा पशु, पक्षी या 
मछली मारकर खाता था। क्रमशः उसने खेतीवारी करना और पशु पालना 
सौखा। जंगली जानवरों को अपने अधिकार में छाकर अपना काम कराने लगा। 
गाय, बैल, घोड़ा, सुअर, हाथी, ऊँट, भेड़, वकरी, मुरगी आदि मनुष्य के घर में 
पाले जाने लगे। इनमें कुत्ते मवुष्य के आदिम दोस्त थे। 


विवेकानन्द साहित्य १०२ 
फिर कृषक जीवन हं 

इसके वाद खेतीवारी आरम्भ हुईं। जो फल-फूछ, साग-सब्जी, गेहूँ, चावल 
मनुष्य आजकल खाता है, उन चीज़ों की आदिम जंगली अवस्था बहुत भिन्न 
थी। वाद में मनुष्यों के अध्यवसाय से वे ही वस्तुएँ अनेक सुखदायक पदार्थ वन 
गयीं। प्रकृति में तो दिन-रात परिवरतंत होता ही रहता है। नाना प्रकार के 
पेड़-पौथे पैदा होते रहते हैं; पशु-पक्षियों के शरीर-संसर्ग से, देश-काल के परि- 
वर्तन से, नयी नयी जातियों की सुष्टि होती रहती है। इस प्रकार मनृष्य की सृष्टि 
के पूर्व प्रकृति धीरे घीरे पेड़-पौधों तथा दूसरे पशुओं में परिवर्तन करती थी, पर 
मनुष्य की सृष्टि होते ही उसने जोर से परिवर्तेतन आरम्भ कर दिया। मनुष्य 
एक देश के पौधे और जीव-जन्तुओं को दूसरे देश में ले जाने लगा; और उनके 
परस्पर मिश्रण से कई प्रकार के नये जीव-जन्तु, पेड़-पौधों की जातियाँ मनुष्य 
हारा उत्पन्न की जाने लछगी। 


विवाह का आदि तत्त्व 


आदिम अवस्था में विवाह की पद्धति नही थी। धीरे घीरे वैवाहिक सम्बन्ध 
स्थापित हुआ। पहले सब समाजों में वैवाहिक सम्बन्ध माता के ऊपर निर्भर 
रहता था। पिता का कोई निश्चय नहीं था। माता के नाम के अनुसार वाल- 
बच्चों का नाम होता था। सारी सम्पत्ति स्त्रियों के हाथ में रहती थी। वे ही 
वाल-बच्चों का लालन-पालन करतीं थीं। क्रमशः सम्पत्ति के पुरुषों के हाथ में 
चले जाने से स्त्रियाँ भी उन्हींके हाथ में चली गयीं। पुरुषों ने कहा, जिस प्रकार 
यह धन-धान्य हमारा है, क्योंकि हमने खेतीवारी, हूटमार करके इसे पैदा किया 
है और इसमें यदि कोई हिस्सा लेना चाहे, तो हम उसका विरोब करेंगे, उसी 
प्रकार ये स्त्रियाँ भी हमारी हैं, यदि इन पर कोई हाथ डालेगा, तो विरोध होगा ।* 
इस प्रकार वर्तमान विवाह-पद्धति का सूत्रपात हुआ। स्त्रियाँ भी ग्रुलामों तथा 
वरतन-भाँड़े की तरह पुरुषों के अधिकार में आ गयीं। प्राचीन रीति थी कि 
एक दल का पुरुष दूसरे दल की स्त्री के साथ व्याह करता था। यह विवाह भी 
स्त्रियों को जबरदस्ती छीन लाकर होता था। क्रमण: यह पद्धति बदलरू गयी। 
और स्वयवर को प्रथा प्रचलित हुई, किन्तु आज भी उन सब विपयों का थोड़ा 
थोड़ा आभास मिलता है। इस समय भी प्रायः सभी देशों में हम देखते हैं कि वर 
के ऊपर आक्रमण करने की नक़छ की जाती है। वंगारू और यूरोप में वर के 
ऊपर चावल फेंका जाता है। पश्चिम में कन्या की सखियाँ वरातियों पर गाली 
गाकर आक्रमण करती हैं। 


२१०३ प्राच्य और पादचात्य 


कृषिजीबी देवता त्रथा मृगयाजीवी असुरों का सम्बन्ध 

समाज कौ सृष्टि होने छगी। देश-भेद से ही समाज की सृप्टि हुई। समुद्र 
के किनारे जो लोग रहते थे, वे अधिकांशतः मछली पकड़कर अपना जीवन निर्वाह 
करते. थे। जो समतरू जमीन पर रहते थे, वे खेतीवारी करते थे; जो पव॑तों 
पर रहते थे, वे भेड़ चराते थे; जो वाल के मैंदानों में रहते थे, वे बकरी और 
ऊंट चराते थे। कितने ही लोग जंगलों में रहकर शिकार करने लंगे। जिन्होंने समतल 
ज़मीन पाकर खेतीवारी करना सीखा, वे पेट की ज्वाला से बहुत कुछ निर्चिन्त 
होकर विचार करने का अवकाश पाकर अधिकत्तर सम्य होने लगे। किन्तु सभ्यता 
आने के साथ शरोर दुर्वल होने लगा। जो दिन-रात खुली हवा में रहकर अधिकतर 
मांस खाते थे, उनमें और जो घर के भीतर रहकर अधिकतर अनाज खाते थे, 
बहुत अन्तर होने लगा। शिकारी पशु पालनेवालों, या मछली खानेवालों को जब 
कभी भोजन कौ कठिताई पड़ती, तभी वे समतल भूमिनिवासी कृषकों को लूटने 
छगते। समतलनिवासी आत्मरक्षा के लिए आपस में दल बाँधने छगे और इस 
प्रकार छोटे छोटे राज्यों की सृष्टि होने छमी। 

देवताओं का भोजन अनाज होता था, वे समय होते थे तथा ग्राम, नगरों 
अथवा उद्यानों में वास करते थे और बुने हुए कपड़े पहनते थे; असुरों का वास 
पहाड़, पर्देत, मस्भूमि या समुद्र-तट पर होता था, उनका भोजन जंगली जाचवरों 
का मांस तथा जंगली फल-मूल था और कपड़े थे वकरी के चमड़े अथवा अन्य 
कोई चोज़, जो इन चीज़ों के बदले में वे देवताओं से पा जाते थे। देवता लोग गरीर 
से कमज़ोर होते थे और उन्हें कष्ट बर्दाश्त नही था; असुरों का शरीर हुष्ट-पुप्ट 
था, वे उपवास करने और कप्ट सहने में बड़े पटु थे। 


राजा, वेश्य आदि विभिन्न श्रेणियों की उत्पत्ति का रहस्य 


असुरों को भोजन का अभाव होते ही वे लोग दल वाँवकर पहाड़ से उतरकर 
या समुद्र के किनारे से आकर गाँव-नगरों को लूटते थे। वे कभी कभी धन-घान्य 
के लोभ से देवताओं पर भी आक्रमण कर बैठते थे। यदि बहुत से देवता एकत्र 
न हो सकते थे, तो उनकी असुरों के हाथ से मृत्यु हो जाती थी। देवताओं की 
बुद्धि तेज़ थी, इसीलिए वे कई तरह के अस्त्र-शस्त्र तैयार करने लगे। ब्रह्मास्त्र, 
गरुड़ास्त्र, वेष्णवास्त्र, शवास्त्र ये सब देवताओं के अस्त्र थे। असुरों के अस्त्र तो 
साधारण थे, पर उनके शरीर में बल बहुत था। वारम्वार देवताओं को असुरों 
: ने हरा दिया, पर वे सम्य होना नहीं जानते थे। वे खेतीवारी भी नहीं कर 
सकते थे और न बृद्धि का ही प्रयोग कर सकते थे। 


विवेकानन्द साहित्य १्०्ड 


विजयी असुर यदि विजित देवताओं के स्वर्ग” में राज्य करना चाहते थे, 
तो वे देवताओं के बृद्धिकौशल से थोड़े ही दिनों में देवताओं के दास बन जाते 
थे। अथवा, असुर देवता के राज्य में लूटपाट मचाकर अपने स्थान में लौट जाते 
थे। देवता लोग जब एकत्र होकर असुरों को मारते थे, उस समय या तो असुर 
लोग समुद्र में जा छिपते थे, या पहाड़ों अथवा जंगलों में। क्रमशः दोनों दल बढ़ने 
लगे। लाखों देवता और असुर इकट्ठे होने लगे। अब महा संघर्ष, लड़ाई-झगड़े, 
जीत-हार होने लगी। इस प्रकार मनुष्यों के मिलने-जुलने से वर्तमान समाज की 
सारी वर्तमान प्रयाओं की सृष्टि होने लगी, नाना प्रकार के नवीन विचारों की 
सुष्टि होने लगी तया नाना प्रकार की विद्याओं की आलोचना आरम्भ हुई। एक 
दल हाथ या वुद्धि द्वारा काम में आनेवाली चीजें तैयार करने लगा; दूसरा दल 
उन चीजों की रक्षा करने लगा। सब छोग मिलकर आपस में उन सब चीज़ों का 
वितिमय करने रंगे और बोच में से एक चालाक दल एक स्थान की चीज़ों को 
दूसरे स्थान पर ले जाने के वेतनस्वरूप, सब चीज़ों का अधिकांश स्वयं हड़प करने 
लगा। एक दल खेतो करता, दुसरा पहरा देता, एक दल वेचता तो दूसरा खरीदता। 
जिन लोगों ने खेतीवारी की, उन्हें कुछ नही मिला, जिन लोगों ने पहरा दिया, उन 
लोगों ने जुल्म करके कितने ही हिस्से ले लिये। चीज़ों को एक स्थान से दूसरे 
स्थान पर ले जानेवाले व्यवसायियों की पौ बारह रही। आफ़त तो आयी उन 
पर, जिन्हें चीज़ों के ऊँचे दाम देने पड़े। पहरा देनेवालों का नाम हुआ राजा; 
एक स्थान से दूसरे स्थान में चीज़ें ले जानेवाले का नाम पड़ा सौदागर। ये दोनों 
दल काम तो कुछ करते न थे, पर छाभ का अधिकांश इन्हीं लोगों को मिलता था। 
जो दल चीज़ें तैयार करता था, उसे तो बस पेट पर हाथ रखकर भगवान्‌ का नाम 
लेना पड़ता था। पे 


दस्यु और वेश्याओं की उत्पत्ति 


क्रमशः इन सभी भावों के सम्मिश्रण से एक गाँठ के ऊपर दूसरी गाँठ पड़ती 
गयी और इस प्रकार हमारे वर्तमान जटिल समाज की सृष्टि हुईं। किन्तु पूर्व 
के चिह्न पूर्णतः नष्ट नहीं हुए। जो लोग पहले भेड़ चराते थे, मछलियाँ पकड़कर 
खाते थे, वे सम्य होने पर लूटमार और चोरी करने रूगे। पास में जंगल नहीं 
था कि वे छोग शिकार करते, पर्वत भी नहीं था कि भेड़ चराते--जन्म का 
रोजगार शिकार करना, भेड़ चराना या मछली पकड़ना, इनमें किसीकी सुविधा 
नहीं थी। इसीलिए यदि वे चोरी न करें, डाका न डालें, तो जायें कहाँ? उन 
पूज्य ब्रातःस्मरणीय स्त्रियों की कन्याएँ अब एक साथ एक से अधिक पुरुष से 


श्ण्प्‌ प्राच्य और पाइचात्म 


ब्याह नहीं कर सकती थीं, इसीलिए उन छोगों ने वेश्यावृत्ति ग्रहण की। इस 
प्रकार भिन्न भिन्न ढंग के, भिन्न भिन्न भाव के सभ्य और असभ्य देवताओं और 
असुरों से उत्पन्न होकर मनुष्य-समाज की सृष्टि हुई। यही कारण है कि हम 
प्रत्येक समाज में देवताओं की विविध लौलाएँ देखते हैं--साधु नारायण और 
चोर नारायण इत्यादि । पुनः किसी समाज का चरित्र देवी या आसुरी इन प्रकृतियों 
के लोगों की संश््या के अनुसार समझा जाने छूगा। 


प्राच्य और पाइचात्य सभ्यताओं की विभिन्‍न भित्तियाँ 


जम्बूद्वीप की सारी सभ्यता का उद्भव समतल भूमि में वड़ी बड़ी नदियों 
के किनारे--यांगटिसीक्यांग, गंगा, सिन्धु और युफ़रेटीज़ के किनारे हुआ। इस 
सारी सम्पता की आदि भित्ति खेतीवारी है। यह सारी सम्पता देवतानअधान 
है और यूरोप की सारी सभ्यता का उत्त्ति-स्थात या तो पहाड़ है अथवा 
समुद्रमय देश--चोर और डाकू ही इस सभ्यता की भित्ति हैं, इनमें आसुरी भाव 
अधिक है। 

उपलब्ध इतिहास से मालूम होता है कि जम्बूद्वीप के' मध्य भाग और अरब 
की मस्भूमि में असुरों का प्रधान अड्डा था। इन स्थानों में इकट्ठे होकर असुरों 
को सन्तान--चरवाहों और शिकारियों ने समय देवताओं का पीछा करके उन्हें 
सारी दुनिया में फैला दिया। 

यूरोप खण्ड के आदिम निवासियों की एक विशेष जाति अवश्य पहले से 
ही थी। पर्वत की गुफाओं: में इस जाति का निवास था और इस जाति के जो 
लोग अधिक बुद्धिमान थे, वे थोड़े जलवाले तालाबों में मचान बाँधकर उन्ही 
पर रहते और घरूद्वार निर्माण करते थे। ये छोग अपने सारे काम चंकमक 
पत्थर से बने तीर, भाले, चाकू, कुल्हाड़ी आदि से ही चलाते थे। 


ग्रीक 


क्रमश: जम्बूद्वीप का नरखोत यूरोप के ऊपर गिरने छग। कहीं कहीं अपेक्षा- 
कृत सभ्य जातियों का अभ्युदय हुआ। रूस देश कौ किसी किसी जाति की भाषा 
भारत की दक्षिणी भाषा से मिलती है, किन्तु ये जातियाँ बहुत दिनों तक अत्यन्त 
वर्थर अवस्था में रहीं। एशिया माइनर के सभ्य लोगों का एक दल समीपवर्ती 
द्वीपों में जा पहुँचा। उसने यूरोप के निकटवर्ती स्थानों पर अपना अधिकार जमाया 
और अपनी वृद्धि तथा प्राचीत मिस्र की सहायता से एक अपूर्व सभ्यता की सृष्टि 
की। उन लोगों को हम यवन कहते हैं, और यूरोपीय उन्हें ग्रीक नाम से पुकारते है ।' 
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इसके बाद इटली में रोमन नामक एक दूसरी वर्बेर जाति ने इट्रस्कन (/0- 
एप5८७7 ) नाम को सम्य जाति को हराया और उसकी विद्या-ब्ुद्धि को अपना- 
कर स्वय सभ्य हो गयी। क्रमशः रोमन लोगों का चारों ओर अधिकार हो गया। 
यरोप खण्ड के दक्षिग और परदिचिम भाग के समस्त असम्य लोग उनकी प्रजा 
बने, केवल उत्तरी भाग मे जगली वर्वर जातियाँ ही स्वाघीन रही। काल के 
प्रभाव से रोमन लोग ऐश्वर्य और विलासिता से दुर्बेल होने लगे; उसी समय 
फिर जवूद्वोप को असुर सेना ने यूरोप के ऊपर चढ़ाई की। असुरों की मार खाकर 
उत्तर यूरोपीय वर्वर जातियाँ रोमन साम्राज्य के ऊपर टूट पड़ी, रोम का नाथ 
हो गया। अब उन्हीं असुरों की ताड़ना से यूरोप को बर्बर जाति तथा नष्ट 
होने से वचे हुए रोमन और ग्रीक लोगों ने मिलकर एक अभिनव जाति की सुप्टि 
की । इसी समय यहूदी जाति रोम द्वारा विजित तथा विताड़ित यूरोप में फैल 
गयी। साथ ही उनका नवीन ईसाई धर्म भो यूरोप में फेल गया। ये सब विभिन्न 
जातियाँ सम्प्रदाय, विचार और नाना ग्रकार के आयुरो पदा्े महामाया की 
कडाही में, रात-दिन की छड़ाई तया मारकाट रूपी आग के द्वारा गलकर मिरू 
गये। इसीसे यूरोपीय जातियों की सृप्टि हुई 

हिन्दुओं का सा काला रंग, उत्तरी देशों का दूध की तरह सफ़ेद रंग, काले, 
भूरे अथवा सफ़ेद केश, काली, भूरी, नीली आँखें, खास हिन्दुओं की तरह नाक, 
मुंह और आंखें तथा चोनियों की तरह चपटे मुँह, इन सब आक्ृतियों से युक्त 
वर्वर--अतिवर्ब र यरोपीय जाति की उत्पत्ति हो गयी। कुछ दिनों तक वे आपस 
में ही मारकाट करते रहे; उत्तर के डाकू मौक़ा पाने पर अपने से जो सभ्य थे, 
उनका नाश करने ऊछंगे। वीच में ईसाई घर्म के दो गुएु---इटली के पोप और पश्चिम 
में कांस्टान्टिनोपूल घहर के पेट्रियाक--इस पशुप्राय वर्वर जाति और उसके राजा- 
रानी के ऊपर शासन करने छगे। 

इस ओर अरब की मझभूमि में मुसलमानी घर्म की उत्पत्ति हुई; जंगली 
पशु के तुल्य अरबों ने एक महापुरुष की प्रेरणा से, अदम्य तेज और अनाहत 
वल से पृथ्वी के ऊपर आघात किया। पब्चिम-पूर्व के दो प्रान्तों से उस तरंग ने 
यूरोप में प्रवेण किया, उसी प्रवाह में भारत और प्राचीन ग्रीक को विद्या-बद्धि 
यूरोप में प्रवेश करने लगी। 


मुसलमानों की भारत आदि पर विजय 


जम्बूद्वीप के मब्यनास में सेलमूल तातार' नाम की एक असर जाति ने 
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इस्लाम धर्म ग्रहूण किया और उसने एशिया माइनर आदि स्थानों को अपने क्वब्जे 
में कर लिया। भारत को जीतने की अनेक बार चेष्टा करने पर भी अरव लोग 
सफल न हो सके। मुसलममानी अम्युदय सारी पृथ्वी को जीतकर भी भारत के 
सामने कुण्ठित हो गया। उन लोगों ने एक बार सिन्यु देश पर आक्रमण किया था, 
पर उसे रख नहीं सके। इसके वाद फिर उन लोगों ने कोई यत्न नही किया। 

कई शताब्दियों के पश्चात्‌ जब तुके आदि जातियाँ बौद्ध धर्म छोड़कर मुसल- 
मान वन गयीं, तो उस समय इन तुर्कों ने समभाव से हिन्दू, पारसी आदि सबको 
दास बना लिया। भारतवर्ष को जीतनेवाले मुसलमान विजेताओं में एक दल 
भी अरबी या पारसी नहीं है, सभी तुर्की या तात्तारी हैं। सभी आगन्तुक मुसल- 
मानों को राजपृताने में 'तुर्क' कहते हैं। यही सत्य और ऐतिहासिक तथ्य है। 
राजपूताने के चारण लोग गाते थे--तुर्कक को अब बाढ़ रह्मयो है जोर। और 
यही सत्य है। कुतुबुद्दीन से लेकर मुग़ल वादशाहों तक सब तातार लोग ही थे, 
अर्थात्‌ जिम्त जाति के तिब्वती थे, उसी जाति के। सिफफ़े वे मुसलमान हो गये 
और हिन्दू, पारसियों से विवाह करके उनका चपटा मुंह वदछ गया। यह वही 
प्राचीन असुर वंश है। आज भी काबुल, फ़ारस, अरब और कांस्टांटिनोपूल के 
सिंहासन पर बैठकर वे ही तातारी असुर राज करते हैं; गान्धारी, पारसी और 
अरबी उनकी गुलामी करते है। विराट चीन साम्राज्य भी उसी तातार मांचु 
के पैर के तीचे था, पर उस मांचु ने अपना धर्म नहीं छोड़ा, वह मुसलमान नहीं 
बना, वह महालामा का चेला था। यह असुर जाति कभी भी विद्या-वृद्धि की 
चर्चा नही करती, केवल लड़ाई लड़ना हो जानती है। उस रक्‍त के सम्मिश्रण 
विना वीर प्रकृति का होना कठिन है। उत्तर यूरोप, विशेषकर रूसियों में उसी 
तातारी रक्त के कारण प्रवल वीर प्रकृति है। रूसियों में तीन हिस्सा तातारी 
रक्‍त है। देव और असुर की लड़ाई अभी भी बहुत दिनो तक चलती रहेंगी। 
देवता असुर-कन्याओं से व्याह करते है और असुर देवकन्याओं को छीन छे 
जते हैं, इसी प्रकार प्रबल वर्णसंकरी जातियों की सृष्टि होती है। 


ईसाई और मुसलमान की लड़ाई 


तातारों ने अरवी खल्‍ीफ़ा का सिंहासन छीन लिया, ईसाइयों के महातीर्थ 

जेरुसलम आदि स्थानों पर क़ब्ज़ा कर ईसाइयों की तीर्थयात्रा बन्द कर दी तथा 

अनेक ईसाइयों को मार डाला। ईसाई धर्म के पोप लोग फ्रोब से पागल हो 

गये। सादा यूरोप उनका चेला था। राजा और प्रजा को उन लोगों ने उमाइना 

शुरू किया। सुंड के घुंड यूरोपीय बर्वर जेब्सलम के उद्धार के लिए एशिया 
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माइनर की ओर चल पड़े | कितने तो आपस में ही छड़ मरे, कितने रोग से मर 
गये, बाक़ी को मुसलमान मारने लगें। वे घोर वर्बर और भी पागल हो गये-- 
मुसलमान जितनों को मारते थे, उतने ही फिर आ जाते थे। वे नितान्त जंगली 
थे। अपने ही दल को लूटते थे। खाना न मिलने के कारण उन लोगों ने मुसलमानों 
को पकड़कर खाना आरम्भ कर दिया। यह वात आज भी प्रसिद्ध है कि अंग्रेजों 
का राजा रिचर्ड मुसलमानों के मांस से बहुत प्रसन्न हौता था। 


फलतः यूरोप में सम्यता का प्रवेश 


जंगली मनुष्य और सभ्य मनृष्य की लड़ाई में जो होता है, वही हुआ-- 
जेरुसलम आदि पर अधिकार न हो सका। किन्तु यूरोप सभ्य होने रूगा। वहाँ 
के चमड़ा पहननेवाले, पशु-मांस खानेवाले जंगली अंग्रेज, फ्रेंच, जर्मन आदि एशिया 
की सम्यता सोखने छगे। इटली आदि में अपने यहाँ के नागाओं के समान जो सैनिक 
थे, वे दर्शन शास्त्र सीखने लगे। ईसाइयों का नागा दर (६789६ पध्णफ़ाश$) 
कट्टर अद्वैतवादी बन गया। अच्त में वे छोग ईसाइयों की भी हँसी उड़ाने छगे। 
उक्त दल के पास घन भी बहुत सा इकट्ठा हो गया था, उस समय पोप की 
आज्ञा से, धर्म-रक्षा के बहाने यूरोपीय राजाओं ने उन बेचारों को मारकरं उनका 
घन लूट लिया। 

इधर भूर नामक एक मुसलमान जाति ने स्पेन देश में एक अत्यन्त सम्य राज्य 
को स्थापत्ता कौ और वहाँ अनेक प्रकार की विद्याओं की चर्चा आरम्भ कर दी; 
फलत:ः पहले-पहल यूरीप में यूनिवर्सिटियों की सृष्टि हुई। इटली, फ्रांस और 
सुदूर इंग्लैण्ड से वहाँ विद्यार्थी पढ़ने आते रूंगे। राजे-रजवाड़ों के लड़के युद्ध- 


विद्या, आचार, क़ायदा, सम्यता आदि सीखने के लिए वहाँ आने लगे और घरूद्वार, 
महल-मन्दिर सब नये ढंग से बतने लगे। 


यूरोप की एक महासेना के रूप में परिणति 


किल्तु सारा यूरोप एक महासेना का निवास-स्थान वन गया। वह भाव इस 
समय भी है। मुसलमान जब देश विजय करते ये, तव उनका बादशाह अपने लिए 
एक बड़ी टुकड़ा रखकर वाक़ी सेनापतियों में वाँट देता था। वे लोग बादशाह को 
भालगुज़ारी नहीं देते थे, किन्तु बादशाह को जितनी सेना की आवश्यकता पड़ती, 
मिल जाती थी। इस प्रकार प्रस्तुत फ़ौज का झमेला न रखकर आवश्यकता पड़ने 
पर बहुत बड़ी सेना एकत्र हो सकती थी। आज भी राजपृताने में यही वात मौजूद 
है। इसे मुसलमान हो इस देश में छाये हैं। यूरोपवालों ने भी मुसलमानों से ही 
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यह वात लो है। किन्तु मुसलमानों के यहाँ थे बादशाह, सामन्त और सैनिक, 
बाकी प्रजा। किन्तु यूरोप में राजा तथा सामन्‍्तों ने शेप प्रजा को एक तरह का 
गुलाम सा बना लिया। प्रत्येक मनृप्य किसी न किसी सामन्त का गुलाम वनकर 
ही जीवित रह सकता था। आज्ञा पाते ही उसे तैयार होकर लड़ाई के लिए निकल 
आना पहुता था। 


यूरोपीय सम्यतारूपी वस्त्र के उपादान 


यू रोपीय सम्यता नामक वस्त्र के ये सब उपकरण हुए : एक नातिशीतोप्ण- 
पहाड़ी समुद्र-तदमय प्रदेश इसका करघा बना और सर्वेदा युद्धप्रिय बलिप्ठ अनेक 
जातियों की समप्टि से पैदा हुई एक सम्मिश्र जाति उसकी रई हुईं। इसका ताना 
हुआ भआत्मरक्षा और पर्मरक्षा के लिए सर्वेदा बुद्ध करवा। जो तलवार चला 
सकता है, वही बड़ा हुआ भौर जो तलवार चलाना नहीं जानता, वह स्वाबीनता 
का विसर्जन कर किसी वीर की छत्र-छाया में रह, जीवन व्यतीत करने लगा। 
स्‌ वस्त्र का बाना हुआ व्यापार-बाणिज्य। इस सम्यता का सावन था-- 
तलवार; आधार था-ौोरत्व; और उद्देश्य था--छीकिक भौर पारलीकिक 
भोग। 


हमारी सम्यता शान्तिप्रिय हूँ 


हमारी कहानी क्‍या है ? आये लोग शान्तिप्रिय हैँ, खेतीवारी कर अनाज 
पैदा करते हैं और शान्तिपृर्वक अपने परिवार के पालनओोपण में ही खुश होते 
हैं। उनके लिए सास लेने का अवकाश ययेप्ट था; इप्तीलिए चिन्तनथील तथा 
सम्य होने का अवकाश अधिक था। हमारे जनक राजा अपने हाथों से हल भी 
चलाते थे और उस समय के सर्वेश्रेप्ठ आत्मविद्‌ भी थे। यहाँ आरम्भ से ही 
ऋषि-मुनियों और योगियों आदि का अम्युदय था। वे छोग आरम्भ से ही जानते 
पे कि संत्तार मिप्या है। लड़ना-झगड़ना वेकार है। जो आनन्द के नाम से 
पुदारा जाता है, उसकी प्राप्ति शान्ति में है और झान्ति है धारीरिक भोग के 
विसर्जन में। सच्चा आनन्द है मानसिक उन्नति में और वौद्धिक विकास में, ने कि 
शारीरिक भोगों में। जंगलों को आवाद करना उनका काम था। 

इसके वाद इस साफ़ भूमि में निमित हुई यज्ञ की वेदी और उस निर्मल आकाश 
भें उठते छूगा यज्ञ का घुआं। उस हवा में वेदमंत्र प्रतिब्वनित होने लगे और 
गाय-जै आदि पशु निःशंक चरने छंगे। भव विद्या और घर्म के पैर के मीचे 
तलवार का स्थान हुआ। उसका काम सिर्फ़ घर्मरक्षा करना रह गया, तया 
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मनुष्य और गाय-बैल आदि पशुओं का परित्राण करना। वौरों का नाम पड़ा 
आपद्बाता--क्षत्रिय । 

हल, तलवार आदि सबका अधिपति रक्षक हुआ--धर्म। वही राजाओं का 
राजा, जगत्‌ के सो जाने पर भी सदा जाग्रत रहता है। धर्म के आश्रय में सभी 
स्वाधीन रहते हैं। 


आरयों द्वारा आदिम भारतीय जाति का विनाश यूरोपियनों का 
आधारहीन अनुमान मात्र हैं 


यूरोपीय पण्डितों का यह कहना कि आर्य लोग कहीं से घृमते-फिरते आकर 
भारत में जंगली जाति को मार-काटकर और ज़मीन छीनकर स्वयं यहाँ वस 
गये, केवल अहमक़ों की वात है। आरचर्य तो इस वात का है कि हमारे भारतीय 
विद्वान्‌ भी उन्हीके स्वर में स्वर मिलाते हैं और यही सब झूठी बातें हमारे बाल- 
बच्चों को पढ़ायी जाती है--यह घोर अन्याय है। 

मैं स्वयं अल्पन्ञ हूँ, विद्तता का दावा नहीं करता; किन्तु जो समझता 
हूँ, उसे ही लेकर मैंने पेरिस की कांग्रेस में इसका प्रतिवाद किया था। यूरोपीय 
एवं भारतीय विद्वानों से मैने इसकी चर्चा की है। मौक़ा आने पर फिर इस सम्बन्ध 
में प्रश्न उठाना चाहूँगा। यह मैं तुम लोगों से और अपने पण्डितों से कहता हूँ 
कि अपनी पुस्तकों का अध्ययन करके इस समस्या का निर्णय करो। 

यूरोपियनों को जिस देश में मौका मिलता है, वहाँ के आदिम निवासियों 
का नाश करके स्वयं मौज से रहने रूगते हैं, इसलिए उनका कहना है कि आर्य 
लोगों ने भी वैसा ही किया है! वे वुभुक्षित पाश्चात्य अन्न अन्न' चिल्लाते हुए, 
किसको मारें, किसको लूटें, कहते हुए घूमते रहते हैं और कहते है, आर्य लोगों ने भी 
वैसा ही किया है!!! मैं पूछना चाहता हूँ कि इस धारणा का आधार क्या है? 
क्या सिर्फ़ अन्दाज़ ही ? तुम अपना अन्दाज-अनुमान अपने घर में रखो। 

किस वेद अथवा सूक्‍त में अथवा और कहीं तुमने देखा है कि आये 
दूसरे देशों से भारत में आये ? इस वात का प्रमाण तुम्हें कहाँ मिछा है कि उन 
लोगों ने जंगली जातियों को मार-क्राटकर यहाँ निवास किया ? इस व्यर्थ अहमक़पन 
की क्या जरूरत हैं? तुमने तो रामायण पढ़ी ही नहीं, फिर व्यर्थ ही रामायण 
के आवार पर यह सफ़ेद झूठ क्‍यों गढ़ रहे हो ? 


रामायण आये जाति द्वारा अनाये-विजय का उपाख्यान नहीं है 


रामायण क्या है--आर्यों के द्वारा दक्षिणी जंगली जातियों की विजय ! ! 
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हाँ, यह ठोक है कि राम सुसभ्य आर्य राजा थे, पर उन्होंने किसके साथ लड़ाई 
की थी ? छूंका के राजा रावण के साथ। ज़रा रामायण पढ़कर तो देखो, वह 
रावण सभ्यता में राम के देश से बढ़ा-चढ़ा था, कम नहीं ! लंका की सम्यता 
अयोध्या को सभ्यता से अधिक थो, कम नहीं; इसके अलावा वानरादि दक्षिणी 
जातियाँ कहाँ जीत ली गयीं? वे सब तो श्री राम के दोस्त बन गये थे। किस 
गृह का या किस वालो नामक राजा का राज्य राम ने छीन लिया ? कुछ कहो 
तो सही ? 

सम्भव हैं कि दो-एक स्थानों पर आय॑ तथा जंगलो जातियों का युद्ध हुआ 
हो। हो सकता है कि दो-एक घू्त मुनि राक्षसों के जंगल में धूती रमाकर वंठे 
हों, ध्यान लगाकर आँखें बन्द कर इस आसरे में बैठे हों कि कब राक्षस उनके 
ऊपर पत्थर या हाड़-मांस फेंकते हैं ? ज्यों ही ऐसी घटनाएँ हुई कि वे छोग राजाओं 
के पास फ़रियाद करने पहुँच गये। राजा जिरह-बछुतर पहनकर, लोहें के हथियार 
लेकर घोड़े पर चढ़कर आते थे; फिर जंगली जातियाँ हाड़-पत्थर लेकर उनसे 
कब तक लड सकती थीं ? राजा उन्हें मार-पीटकर चले जाते थे। यह सब होना 
सम्भव है। किन्तु ऐसा होने पर भी यह कहाँ लिखा है कि जंगलो जातियाँ अपने 
घरों से भगा दी गयी। 

आर्य सभ्यता रूपी वस्त्र का करघा हैं विशारू नद-नदी, उष्णप्रधान समतरू 
क्षेत्र, नाता प्रकार को आयेप्रधान सुसभ्य, अर्धसभ्य, असम्य जातियाँ इसकी 
कपास हैं, और इसका ताना है वर्णाश्रमाचार। इसका वाना है प्राकृतिक इन्द्रों 
का और संघर्ष का निवारण। 


उपसंहार 


यूरोपीय लोगो ! तुमने कव किसी देश का भला किया है ? अपने से अवनत 
जाति को ऊपर उठाने की तुममें शक्ति कहाँ है? जहाँ कही तुमने दुर्वछ जाति 
को पाया, नेस्त-नावूद कर दिया और उसको निवास-भूमि में तुम खुद बस गये 
और वे जातियाँ एकदम मटियामेट हो गयीं ! तुम्हारे अमेरिका का क्‍या इतिहास 
है ? तुम्हारे आस्ट्रेलिया, न्यूजीलेण्ड, प्रशान्त महासागर के द्वीप-समूह और अफ्रीका 
का क्या इतिहास है? 

वे सब जंगलो जातियाँ आज कहाँ हैं? एकदम सत्यानाज्ष ! जंगलो पशुओं 
को तरह उन्हें तुम लोगों ने मार डाला। जहां तुम्हारी शक्ति काम नहीं कर सकी, 
सिफफ़ वहीं अन्य जातियाँ जीवित हैं। 

भारत ने तो ऐसा काम कभी भी नही किया। आये लोग बड़े दवालु थे, उनके 
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अखण्ड, समुद्रवत्‌ विशाल हुदय में, देवों प्रतिभा-सम्पन्न मस्तिप्क में उन सब 
आकर्षक प्रतीत होनेवाली पागविक प्रणालियों ने किसी समय भी स्थान नहीं 
पाया। स्वदेशी अहमक़ो ! यदि आर्य छोग जंगली छोगों को मार-पीटकर यहाँ 
वास करते, तो क्‍या इस वर्णाश्रम की सृप्टि होती ? 

यूरोप का उद्देश्य है--सबको नाश करके स्वयं अपने को वचाये रखना। 
आर्यों का उद्देश्य था---सवको अपने समान करना अथवा अपने से भी बड़ा करना । 
यूरोपीय सम्पता का सावन---तलवार है, और आर्यो की सम्यता का उपाय--- 
वर्ण-विभाग। शिक्षा और अधिकार के त्तारतम्य के अनुसार सभ्यता सीखने की 
सीढी धी--वर्ण-विभाग ! यूरोप में वलवानों की जय और निर्वलों की मृत्यु 
होती है। भारत में प्रत्येक सामाजिक नियम दुर्वलों की रक्षा करने के लिए ही 
बनाया गया है। ' 


मानव जाति की उन्नति के सम्बन्ध में ईसाई और मसलमान 
धर्म की तुलना 


यूरोपीय लोग जिस सम्यता की इतनी वडाई करते है, उसकी उन्नति का 
अर्थ क्या है? उसका बर्थ यही है कि सिद्धि अनुचित को उचित बना देती है। 
चोरी, झूठ अथवा स्टैनूली द्वारा भूखा मुसलमान अपने समान व्यवह्यरवाले रक्षकों 
का एक ग्रास अन्न चोरी करने के अपराध में कोड़े एवं फाँसी की सज़ा पाता 
है,--यही वात सब वातों के औचित्य का विधान करती है; दूर हटो, मैं वहाँ 
आना चाहती हूँ, इस प्रकार की प्रसिद्ध यूरोपीय नीति---जिसका प्रमाण यह है 
के जिस जगह यूरोपियनों का आगमन हुआ, वहीं आदिम निवासी जातियों का 
विनाश हआ--यही उस नीति के औचित्य का विधान करता है! इस सम्यता के 
अग्रगामी लन्दन नगरी में व्वभिचार को और पेरिस में सन्नी तथा लड़कों को 
असहाय अवस्था में छोड़कर भाग जाना एवं आत्महत्या करने को मामूली बृप्टता' 
समझते हैँ--हत्यादि। 
इस समय मुसलमानों की पहली तीन झशताब्दियों के ओज तया उनकी सभ्यता 
के विक्तार के साय ईसाई बम की पहली तीन घत्ताव्दियों की तुलना करो। पहली 
तीन घझताब्दियों में ईसाई धर्म संसार को अपना परिचय ही न दे सका और जिस 
समय कॉांस्टेटाइन (0०7४शग77०) की तलवार ने इसे राज्य के बीच में स्थान 
१. स्वामी जो के देहावस्तान के बाद उनके कामग्रद्ञ-पत्रों में यहु अग्तिमांद 
मिला था। यह एवं पूर्ववर्तों समग्र लेख मूल बंगला से अनूदित हैं | स० 


| 
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दिया, तव से भी ईसाई धर्म ने आध्यात्मिक या सांसारिक सभ्यता के विस्तार 
में किस समय क्या सहायता को है? जिन यूरोपीय पण्डितों ने पहले-पहलू यह 
सिद्ध किया कि पृथ्वी घूमती है, ईसाई घर्मं ने उनको क्‍या पुरस्कार दिया था ? 
किस समय किस वैज्ञानिक का ईसाई धर्म ने समर्थन किया ? क्‍या ईसाई धर्म 
का साहित्य दीवानों या फ़ोजदारो, विज्ञात, शिल्प अथवा व्यवसाय-कौशल के 
अभाव को पूरा कर सकेगा ? आज तक ईसाई घर्मं घामिक ग्रन्थीं के अतिरिक्त 
दूसरे प्रकार को पुस्तकों के प्रचार को आज्ञा नहीं देता। आज जिस मनुष्य का 
विद्या या विज्ञान में प्रवेश है, वह क्‍या निष्कपट रूप से ईसाई ही बना रह सकता 
है? ईसाइयों के नव व्यवस्थान में प्रत्यक्ष अथवा अप्रत्यक्ष रूप से किसी भी विज्ञान 
या शिल्प की प्रशसा नहीं है। किन्तु ऐसा कोई विज्ञान या शिल्प नहीं है, जो 
प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूप से कुरान शरोफ़ या हदीस में अनेक वाक्‍्यों से अनुमोदित 
या उत्साहित न किया गया हो। यूरोप के सर्वश्रवान मनीषी वाल्टेयर, डारविन, 
बुकनर, प्रछामारोयन, विवंटर हथूगो आदि पुरुषों को वर्तमान ईसाई धर्म द्वारा 
निन्‍्दा को गयो एवं उन्हें अभिशाप दिया गया। किन्तु सभी महात्माओं को इस्लाम 
वर्म ने आस्तिक माता, कहा केवल यही कि इनमें पैग़म्बर के प्रति विश्वास न था। 
सभी धर्मों की उन्नति के बाधक तथा साधक कारणों की यदि परीक्षा छी जाय, 
तो देखा जायगा कि इस्लाम जिस स्थान पर गया है, वहाँ के आदिम निवासियों 
की उसने रक्षा की है। वे जातियाँ अभी भी वहाँ वर्तमान हैं। उनकी भाषा 
और जातीय विश्येषत्व आज भी मौजूद है। 

ईसाई घर्म कहाँ ऐसा कार्य दिखा सकता है ? स्पेन देश के अरबी, आस्ट्रेलिया 
और अमेरिका के भादिम निवासी छोग अब कहाँ है? यूरोपीय ईसाइयों ने 
यहूदियों की इस समय क्या दशा की है? एक दान-प्रणालो को छोड़कर यूरोप 
की कोई भी कार्य-पद्धति ईसाई धर्मग्रंथ (0०59०) से अनुमोदित नहीं है, 
बल्कि उसके विरुद्ध ही है। यूरोप में जो कुछ भी उन्नति हुई है, वह सभी ईसाई 
धर्म के विरुद्ध विद्रोह के द्वारा। आज यूरोप में यदि ईसाई धर्म की शक्ति प्रवल 
होती, तो यह शक्ति पास्ट्यूर (?४४८००) और कॉक (0०८०) की तरह के 
वैज्ञानिकों को पशुओं की तरह भूव डालती और डारविन के शिष्यों को फाँसी 
पर लटका देती। वर्तमान यूरोप में ईसाई घर्मं और सम्बता जछग चीजें हैं। 
सम्यता, इस समय अपने पुराने शत्रु ईसाई घर्म के नाश के लिए, पादरियों को 
मार भगाने और उनके हाथों से विद्यालय तथा घर्मार्थ चिकित्सालयों को छीन 
लेते के लिए कटिवद्ध हो गयी है। यदि मूर्ख किसानों का दल न होता, तो ईसाई 
घ॒र्म अपने घृणित जीवन को एक क्षण भी क्रायम न रख सकता और स्वयं समूल 
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उखाड़ फेंका जाता, क्योंकि शहर के रहनेवाले दरिद्र लोग इस समय भी ईसाई 
धर्म के प्रकट शत्रु है। इसके साथ इस्लाम घर्मं की तुलना करो, तो प्रतीत होगा 
कि मुसलमानों के देश की सारी पद्धतियाँ इस्काम धर्म के अनुसार प्रचलित हुई 
हैं और इस्लाम के धर्म्रचारकों का सभी राजकरमचारी बहुत सम्मान करते हैं. 
तथा दूसरे धर्मों के प्रचारक भी उनसे सम्मानित होते है। 


प्राच्य और पाश्चात्य 


पार्चात्य देशों में इस समय एक साथ ही लक्ष्मी और सरस्वती दोनों की 
कृपा हो गयी है। केवल भोग की चोज़ों को ही एकत्र करके वे शान्त नहीं होते, 
वरन्‌ सभी कामों में एक सुन्दरता देखना चाहते हैं। खान-पान, घरद्वार सभी में 
सुन्दरता की खोज है। जब घन था, तो हमारे देश में भी एक दिन यही भाव था। 
इस समय एक ओर दरिद्रता है, दूसरी ओर हम लोग इतो नष्टस्ततो भ्रप्टः होते 
जा रहे है। जाति के जो गुण थे, वे मिटते चले जा रहे हैं, और पाइचात्य देश 
से भी कुछ नही पा रहे हैं। चलछने-फिरने, उठने-बैठने, सभी के लिए हमारा एक 
नियम था, वह नष्ट हो रहा है और हम लोग पादचात्य नियमों को अपनाने में 
भी असमर्य हैं। पूजा-पाठ प्रभूति आदि जो कुछ था, उस तो हम लोग जल में प्रवाहित 
किये दे रहे हैं, पर समयोपयोगो किसी नवीन नियम का अभी भी निर्माण नहीं 
हो रहा है। हम इस समय दुर्दशा के वोच में पड़े हैं, भावी वगाल अभी भी अपने 
पैरों पर नहीं खड़ा हुआ है ! यहाँ सबसे अधिक दुर्दशा कलाओं की हुई है। पहले 
सभी वृद्धाएँ दोवालों को रंग-विरंगा रँंगती थीं, आंगन को फूल-पत्तों के चित्रों 
से सजाती थी, खाने-पीने की चीज़ों को भी कलात्मक ढंग से सजाती थी; वह 
सब या तो चूल्हे में चला गया है या शीघ्र ही जा रहा है! नयी चीजें अवश्य 
सोखती होंगी और करनो भी होंगी, पर क्‍या पुरानी चीज़ों को जल में डुवाकर ? 
नयी वातें तो तुमने खाक॑ सीखी हैं, केवल वकवाद करना जानते हो ! काम की 
विद्या तुमने कौन सी सीखी है? आज भी दूर के गाँवों में कड़ी के और ईटो 
के पुराने काम देख आओ। कलकत्ते के बढ़ई एक जोड़ा दरवाज़ा तक नहीं तैयार 
कर सकते। दरवाज़ा क्या--सिटकिनी तक नहीं वना सकते। वढ़ईपना तो अब 
केवल अग्रेज़ी औजारों को खरीदने में ही रह गया है ! यही अवस्था सव चीजों में 
उपस्थित हो गयी है। हमारा जो कुछ था, वह सब तो जा रहा है, और विदेशों 
से भी सीखी है केवछ वकवास ! खालो कितावें ही तो पढ़ते हो ! हमारे देश 
में बंगाली और विल्‍ायत में आयरिश (आयरलैण्डवाले) दोनों हो एक बारा 
मे वह रह हैं। खाली वकवक करते हैं। वक्‍तृता झाड़ने में ये दोनों जातियाँ 
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खूब निपुण हैं; किन्तु काम करने में एक कौड़ी भी नहीं; अभागे दिन-रात 
आपस में ही मार-काटकरके प्राण देते हैं! 
साफ़-सुथरा बनने-ठनने में इस देश (पाइचात्य) का इतना अधिक अभ्यास 
हो गया है कि ग़्रीव से ग्रीव आदमी की भी इस ओर दृष्टि रहती है। दृष्टि 
भी किसी मतलब से ही रहती है---करण, साफ़-सुथरा कपड़ा-छत्ता न पहनने 
से कोई उन्हें कामकाज ही न देगा। नौकर, मज़दूरिन, रसोइया सवका कपड़ा 
दिन-रात लकालक रहता है। घरद्वार झाइ-झूढ़, घो-पोंछकर साफ़-सुथरा किया 
रहता है। इनको प्रधान विशेषता यह है कि इधर-उघर कभी कोई चीज़ नहीं 
फेंकेगे। रसोईघर झकाझक--कड़ा-करकट जो कुछ फ़रेंकना हैं, वर्तन में फेंकेंगे, 
फिर उस स्थान से दूर ले जाकर फेंकेंगे। न आँगन में और न रास्ते में ही फेंकेंगे। 
जिनके पास धन है, उनका घर देखने की चीज़ होती है--रात-दिन सब 
झकाझक रहता है। इसके वाद देश-विदेशों की नाना प्रकार की कारीगरी की 
चीज़ों को एकत्र कर रखा है। इस समय हमें उनको तरह कारीगरी की चीजें 
एकत्र करने की आवश्यकता नहीं है, किन्तु जो चीज़ें नष्ट हो रही हैं, उनके 
लिए तो थोड़ा यत्त करना पड़ेगा या नहीं ? उत्तकी तरह का चित्रकार या शिल्प- 
कार स्वयं होने के लिए अभी भी वहुत देर है। इन दोनों कामों में हम लोग बहुत 
दिनों से ही अपदु हैं। हमारे देवी-देवता तक सुन्दर होते है, यह तो जगन्नाथ जी 
को हो देखने से पता लग जाता है ! बहुत प्रयत्न से उनकी नक़ल करने पर कहीं 
एकाघ रविवर्मा पैदा होते हैं। इसकी अपेक्षा देशी ढंग के चित्र बनाना अधिक 
अच्छा है--उनके कामों में फिर झकाझक रंग है। इन सबको देखने से रविवर्मा 
के चित्रों का लज्जा से सिर नोचा हो जाता है ! उनकी अपेक्षा जयपुर के सुनहले 
चित्र और दुर्गा जी के चित्र आदि देखने में अधिक सुन्दर है। यूरोपियनों की पत्थर 
की कारोगरी आदि को वातें दूसरे प्रवन्ध में कही जायेंगो। यह एक बहुत वड़ा 
विषय है। 


मारत का ऐतिहासिक क्रमविकास 
#तत्‌ सत्‌ 
३* नमो भगवते रामकृष्णाय 


नासतो सत्‌ जायते !--असत्‌ से सत्‌ का आविभव नहीं हो सकता।. . . 
सत्‌ का कारण असत्‌ कभी नहीं हो सकता। शून्य से किसी वस्तु का उद्भव 
सम्भव नहीं। कार्य-कारणवाद सर्वशक्तिमान है और ऐसा कोई देश-काल ज्ञात 
नहीं है, जब इसका अस्तित्व नहीं था। यह सिद्धान्त भी उतना ही प्राचीन है, 
जितनी आये जाति, इस जाति के मन्त्रद्रष्टा कवियों ने उप्तका गौरव गान गाया 
है, इसके दार्शनिकों ने उसको सूत्रवद्ध किया है, और उसको वह आधारशिला- 
बनायी, जिस पर आज का भी हिन्दू अपने जीवन की समग्र योजता स्थिर करता है। 
आरम्भ में इस जाति में एक अपूर्व जिज्ञासा थी, जिसका शीघ्र ही निर्भीक 
विश्लेषण में विकास हो गया। यद्यपि आरभिक प्रयातों का परिणाम एक भावी 
धुरन्वर शिल्पी के अनम्यस्त हाथों के प्रथास जेसा भले ही हो, किन्तु शी क्र ही उसका 
स्थान विशिष्ट विज्ञान, निर्भीक प्रयत्वों एवं आश्चर्यजनक परिणामों ने ले लिया। 
इस निर्भीकता ने इन आर्य ऋषियों को स्वतिर्भित यज्ञ-कुण्डों की हर एक ईंट 
के परीक्षण के लिए प्रेरित किया, उन्हें अपने पर्मग्रन्थों के शब्द शब्द के विश्लेषण, 
पेषण और मंयनत के छिए उकसाया। इसी कारण उन्होंने कर्मकाण्ड को व्यव- 
स्थित किया, उसमें परिवर्तत और पुनः परिवर्तत किया, उसके विषय में शंकाएँ 
उठायीं, उसका खण्डन किया और उत्तकी समुचित व्याज्या की। देवी-देवताओं 
के बारे में गहरी छानवीन हुई और उन्होंने सार्वभौम, सर्वव्यापक, सर्वात्तर्यामी 
सृष्टिकर्ता को, अपने पैतृक स्वर्गस्थ परम पिता को, केवल एक ग्ौण स्थान प्रदान 
किया; या 'उसे' व्यर्थ कहकर पृर्णरूपेण वहिष्कृत कर दिया गया और उसके विना 
ही एक ऐसे विद्व-बर्म का सृत्रपात किया गया, जिसके अवुयायियों की संख्या आज 
भी अन्य धर्मावरम्वियों की अपेक्षा अधिक है। विविध प्रकार की यज्ञ-वेदियों के 
निर्माण में ईटों के विन्यास के आधार पर उन्होंने ज्यामिति-शास्त्र का विकास किया 
और अपने ज्योतिष के उस ज्ञान से सारे विश्व को चकित कर दिया, जिसकी 
उत्तत्ति पूजन एवं अध्यंदान का समय निर्वारित करने के प्रयास में हुई। इसी 
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कारण अन्य किसी अर्वाचीन या प्राचीन जाति की तुलना में गणित को इस जाति 
का योगदात सर्वाधिक है। उनके रसायन शास्त्र, औषधियों में धातुओं के मिश्रण, 
संगीत के स्व॒रों के सरयम के ज्ञान तथा उनके घनृषीय यंत्रों के आविप्कारों से 
आधुनिक यूरोपीय सभ्यता के निर्माण में विशेष सहायता मिली है। उज्ज्वल दन्त- 
कथाओं द्वारा, वाल मनोविकास के विज्ञान का आविष्कार इन लोगों ने किया । 
इन कथाओं को प्रत्येक सभ्य देश की शिशुशालाओं या पाठशालाओं में सभी 
वच्चे चाव से सीखते हैं और उनकी छाप जीवन भर बनी रहती है। 
विश्लेषणात्मक सूक्ष्म भ्रवृत्ति के पूर्व एवं पश्चात्‌ इस जाति की एक अन्य 
वौद्धिक विशेषता थी--काव्यानुभूति, जो मखमली म्यान को तरह इस प्रवृत्ति को 
आच्छादित किये हुए थी। इस जाति का धर्म, इसका दर्शव, इसका इतिहास, 
इसका आचरण-शास्त्र, राजनीति, सव कुछ काव्य-कल्पना की एक क्यारी में सेजोये 
गये हैं और इन सबको एक चमत्कार-भाषा में, जिसे संस्कृत या 'पूर्णाग' नाम से 
सम्बोधित किया गया तथा अन्य किसी भाषा की अपेक्षा जिसकी व्यञ्जना-शविति 
वेजोड़ है, व्यक्त किया यया था। गणित के कठोर तथ्यों को भी व्यक्त करने के 
लिए श्रृतिम॒बुर छंदों का उपयोग किया गया था। 
विश्लेषणात्मक शक्ति एवं काव्य-दृष्टि की निर्भीकता, ये ही हिन्दू जाति के 
निर्माण की दो अन्तर्व॑र्ती शक्तियाँ है, जिन्होंने इस जाति को आगे बढ़ने की प्रेरणा 
दो। ये दोनों मिलकर मानो राष्ट्रीय चरित्र के मुख्य स्वर हो गये। इनका संयोग 
इस जाति को सदा इन्द्रियों से परे जाने के लिए प्रेरित करता रहा है--वह उनके 
उस गंभीर चितन का रहस्य है, जो उनके शिल्पियों द्वारा निमित इसपात की उस 
छूरी की भाँति है, जो लोहे का छड़ काट सकती थी, कितु इतनी रूचीलो थी कि 
उसे वृत्ताकार मोड़ा जा सकता था। 
सोना-चाँदी में भी उन्होंने कविता ढाली। मणियों का अद्भुत संयोजन, संग- 
मर्मर में चमत्कारपूर्ण कौशल, रंगों में रागिनी, महीन पट जो वास्तविक संसार की 
अपेक्षा स्वप्नलोक के अधिक प्रतीत होते हैं--इन सबके पीछे इसी राष्ट्रीय चरित्र- 
लक्षण की अभिव्यवित के सहस्रों वर्षो की साधना निहिंत है। 
कला एवं विज्ञान, यहाँ तक कि पारिवारिक जीवन के तथ्य भी काव्यात्मक 
भावों से परिवेष्ठित हैं, जो इस सीमा तक आगे बढ़ जाते हैं कि ऐच्िय अती खिय का 
स्पशश कर ले, स्थूल यथार्थता भी अयधार्थता की गुलाबी आभा से जनुरंजित हो जाय। 
हमें इस जाति की जो प्राचीनतम झलकें मिलती हैं, उनसे प्रकट होता हैं कि 
इस जाति में यह चारित्रिक विशेषता एक उपयोगी उपकरण के रूप में पहले से 
ही विद्यमान थी। प्रगति-पथ पर अग्रसर होने में घर्मे एवं समाज के अनेक न 
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पीछे छूट गये होंगे, तव कही हमें इस जाति का वह रूप उपलब्ध होता है, जो आप्त 
वेद ग्रन्थों में वणित है। 

सुव्यवस्थित देवमंडल, विज्वद्‌ कर्मकाण्ड, व्यवक्षाय-वैभिन्नय के कारण समाज 
का पैतृक वर्णों में विभाजन जीवन की अनेकानैक आवश्यकताएँ एवं सुखलोपभोग 
के साधन आदि पहले से ही इसमें मौजूद है। 

अधिकांश आवुनिक विद्वान इस वात पर सहमत हैं कि भारतीय जलवायु एवं 
अन्य परिस्थितिपरक रीति-रिवाज़् तव तक इस जाति पर कोई प्रभाव नहीं डाढ 
सका था। 

सदियों तक प्रगति-पथ पर अग्रसर होने के बाद हमें एक ऐसी मानव-ग्ोष्ठी 
भिलती है, जो उत्तर में हिमालय के हिम तथा दक्षिण के ताप से परिवेप्टित है और 
जिसके मध्य विद्वाल मैदान एवं अनंत वन है, जिनमें विराट सरिताएँ उत्ताल लहरों 
में प्रवाहित है। यहाँ हमे विभिन्न जातियों की झलक मिलती है--द्धविड़, तातार, 
एवं आदिवासी, जिल्होने अपने अशानुप्तार रक्त, भाषा, रोति-रिवाज़ तथा बर्मो में 
योगदान दिया। अन्त में हमारे सम्मुख एक महात्‌ राष्ट्र का आविर्भाव होता हैं, 
जिसने अपने आर्य-वैशिप्टूय को अब तक सुरक्षित रखा है, जो स्वार्गीकरण के कारण 
अधिक शव्तिश्ञाली, व्यापक एवं मुसंगठित हो गया है। यहाँ हम देखते हैं कि 
केंद्रीय आत्मसात्कारों प्रमुख अश ने अपना छप और चरित्र सम्पूर्ण समुदाय को 
प्रदान किया है, और इसके साथ ही वड़े गर्व के साथ अपने आर्य” नाम से चिपका 
रहा, एवं किसी भी दशा में अन्य जातियों के अपने आर्य वर्ग के अन्तर्गत सम्बि- 
लित करने के लिए प्रस्तुत नहीं था, यद्यपि वह उन जातियों को अपनी सम्यता से 
लाभान्वित करने के लिए तैयार था। 

भारतीय- जलवायु ने इस जाति की प्रतिभा को एक और उच्चतर दिया 
प्रदान की। उस भूमि पर जहाँ प्रकृति अनुकूल थी एवं जहाँ प्रकृति पर विजय 
पाना सरल था, राष्ट्रमानस ने चिन्तन के क्षेत्र में जीवन को महत्तर समस्याओं 
से उलझना एवं उन्हें जोतना प्रारम्भ किया। स्वभावतः भारतीय समाज में विचा- 
रक, पुराहित सर्वोत्तम वर्ग के हो गये, तलवार चलानेवाले क्षत्रिय नही। इतिहास 
के उस अरुणोदय काछ में ही पुरोहितों से कर्मकाण्ड को बिशद्‌ बनाने में अपनी 
सारी शक्ति छगा दी, और जब राष्ट्र के लिए विधि-विधानों एवं निर्जीब कर्मकारडों 
का बोझ अत्यन्त भारी हो गया, तब प्रथम दार्शनिक चिन्तन का मूत्रपात हुआ। 
राजन्य वर्ग इन घातक विवि-विवानों को उन्मूछित करने में अग्रणी रहा। 

एक भर अविकांग पुरोहित आविक स़्वायों से प्रेरित होकर उस विभिष्ट 
घ्म-व्यवस्था की सुरक्षा के लिए विवण थे, जिसके कारण समाज के छिए उनका 
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अस्तित्व अनिवार्य था और जाति-परम्परा में उन्हें सर्वश्रेष्ठ स्थान मिला था। 
दूपरी ओर, राजन्ध वर्ग केवल विधि-विधानों के संचालन का ज्ञान रखनेवाले 
पुरोहितों को सर्वप्रयम स्थान देने के लिए तैयार नहीं था। उन्हींकी सशक्त दक्षिण 
भुजा से राष्ट्र की रक्षा एवं पथ-प्रदशेन होता था, और अब उन्होंने चिन्तन के क्षेत्र 
में भी अपने को अग्रगामी पाया। इनके अछावा पुरोहित एवं क्षत्रिय दोनों वर्गों 
के अन्य कुछ ऐसे लोग थे, जो कर्मकाण्डियों एवं दा्श निकों का समान रूप से उपहास 
करते थे। उन्होंने आध्यात्मिकता को घोखा एवं पुरोहित-प्रपंच घोषित किया तथा 
भौतिक सुख-श्राप्ति को ही जीवन का सर्वोत्तम ध्येय ठहराया। कर्मकाण्डों से 
ऊबकर एवं दाशनिकों की जटिल व्याख्या से विश्रान्त होकर लोग अधिकाधिक 
संख्या में जड़वादियों से जा मिले। यही जाति-समस्या का सूत्रपात था एवं भारत 
में कर्मकाण्ड, दर्शत तया जड़वाद के मध्य उस निभुजात्मक संग्राम का मूछ भी यही 
था, जिसका समाघान हमारे इस युग तक सम्भव नहीं हो पाया है। 

इस समस्या के समाघात का प्रथम प्रयास था--सर्वसमन्वय के सिद्धान्त का 
उपयोग, जिसने आदि काल से ही मनुष्य को अनेकत्व में भो विभिन्न स्वरूपों में 
रूक्षित एक ही सत्य के दर्शन की शिक्षा दी। इस सम्प्रदाय के महान्‌ नेता क्षत्रिय 
वर्ग के स्वयं श्री कृष्ण एवं उनकी उपदेशावली गीता ने, जैनियों, वौद्धों एवं इतर 
जन सम्प्रदायों द्वारा लायी गयी उथरू-पुथल के फलस्वरूप विविघ कांतियों के 
वाद भी अपने को भारत का अवतार' एवं जीवन का ययार्थतम दर्शन सिद्ध 
किया। यद्यपि थोड़े समय के लिए तताव कम हो गया, लेकिन उसके मूल में 
निहित सामाजिक अभावों का--जाति परम्परा में क्षत्रियों द्वारा सर्वप्रथम होने 
का दावा एवं पुरोहितों के विशेषाधिकार की सर्वविदित असहिष्णुता का--जो 
अनेक कारणों में से दो थे---समाबान इससे नहीं हो सका। जातिभेद एवं लिगभेद 
को ठुकराकर कृष्ण ने आत्मज्ञान एवं आत्म-साक्षात्कार का द्वार सबके लिए समान 
रूप से खोल तो दिया, लेकिन उन्होंने इस समस्या को सामाजिक स्तर पर ज्यों का 
त्यों ववा रहने दिया। पुनः यह समस्या आज तक चलती आ रही है, यद्यपि 
सामाजिक समानता सर्वसुलभ बनाने के लिए बौद्धों एवं वेष्णवों ने महान्‌ संघर्य 
किये । 

आधुनिक भारत सभो मनुष्यों की आष्यात्मिक समता को स्वीकार तो करता 
है, लेकिन सामाजिक भेद को उसने कठोरतापूर्वक वनाये रखा है। 

इस तरह ई० पूर्व सातवीं शती में हम देखते हैं कि नये सिरे से हर एक क्षेत्र 
में संबर्य पुनः छेड़ा गया और अन्त में छठी झती में शाक्य मुनि बुद्ध के नेतृत्व में 
इस संघर्ष ने परम्परागत व्यवस्था को पराभूत कर लिया। विशेषाधिकारी 
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पुरोहितपंथी के विरोध में बौद्धों ने वेदों के प्राचीन कर्मकाण्ड के कण कण को उड़ा 
दिया, वैदिक देवों को अपने मानवीय सन्‍्तों के किकरों का स्थान प्रदान किया 
एवं स्रष्टा एवं सर्वाधिनायक' को पुरोहितों का आविष्कार तथा अन्बविश्वास 
घोषित किया! 
पद्युवलि को आवश्यक वतानेवाले कर्मकाण्डों, वंशान्‌क्रमिक जाति-अथा, 
एकान्तिक पुरोहित पन्‍्य एवं अविनश्वर आत्मा के प्रति आस्था के विरुद्ध खड़ा होकर 
वैदिक घ॒र्म का सुधार करना वौद्ध घर्मं का ध्येय था। वैदिक धर्म का नाश करने 
या उसकी सामाजिक व्यवस्था को उलठ देने का उन्होंने कोई प्रयास नहीं किया। 
संन्यासियों को एक शक्तिशालो मठवासी भिक्षु समुदाय में एवं ब्रह्मवादिनियों को 
भिक्षुणियों के वर्ग में सगठित करके तया होमाग्ति की जगह सन्‍्तों की प्रतिमा- 
पूजा स्थापित कर वौद्धों ने एक शक्तिशाली परम्परा का सूत्रपात किया। 
सम्भव है कि सदियों तक इन सुधारकों को अधिकांश भारतीयों का समर्थन 
मिला हो। पुरानी शक्तियों का पूर्णतः हास नहीं हुआ था, लेकिन शतान्दियों तक 
बौद्धों के प्रभावाधिकय के युग में इसमें विशेष परिवर्तत अवश्य हुआ। 
प्राचीन भारत में वौद्धिकता एवं आध्यात्मिकत्ता ही राष्ट्रीय जीवन की 
केद्-विन्दु थी, राजनीतिक गतिविधियाँ नहीं। आज की भाँति अतीत में भी 
वौद्धिकता तया आध्यात्मिकता की तुलना में सामाजिक और राजनीतिक शक्तियाँ 
गौग रहीं। ऋषियों एवं आध्यात्मिक उपदेशकों के आश्रमों के इर्द-गिर्द राष्ट्रीय 
जीवन का प्रस्फुटन हुआ। इसीलिए उपनिषदों में भी हमें पांचालों, काइयों (वना- 
रस), मैथिलों एवं मगधियों आदि की समितियों का वर्णन अध्यात्म दर्शन तथा 
संस्कृति के केन्द्र के रूप में मिलता है। फिर ये ही केन्द्र कमशः आर्यो की विभिन्न 
शाखाओं की राजनीतिक महत्त्वाकांक्षाओं के संगम वन गये। 
महान्‌ महाकाव्य महाभारत में राष्ट्र पर प्रभुत्व प्राप्त करने के लिए कुरुवंशियों 
और पांचालों के बीच छिड़े युद्ध का वर्णत मिलता है। इस युद्ध में ये एक दूसरे के 
विनाश का कारण वने। आध्यात्मिक प्रभुता पूरव में मागघों, मैथिलों के चारों ओर 
चक्कर लगाती रही एवं वहीं केद्वीभूत हो गयी और कुरु-पांचाल युद्ध के वाद एक 
प्रकार से मगब के नरेशों का प्रभुत्व जम गया। 
वौद्ध धर्म के सुवारों की भूमि एवं प्रधान कार्यक्षेत्र भी यही पूर्वीय प्रदेश था। 
और जव मौर्य राजाओं ने अपने कुछ पर लगाये गये कलंक से विवश होकर इस 
नये आन्दोलन को अपना संरक्षण एवं संचालन प्रदान किया, तो यह नया पुरोहित 
वये भी पाटलिपुत्र साम्राज्य के राजनीतिक सत्ता का साथ देने रूगा। वौद्ध धर्म 
की जनप्रियतता एवं इसके नये ओज के कारण मौर्यवंशी नरेश भारत के सर्वश्रेष्ठ 
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सम्राट्‌ बन गये। मौय॑ सम्नाटों की प्रभुता ने बौद्ध धर्म को विदवव्यापी घर्म बना 
दिया, जैसा कि हम आज उसे देख रहे हैं। 
वैदिक धर्म अपने प्राचीन रूपों की एकांतता के कारण वाहरी सहायता नहीं 
ले सका। लेकिन फिर भी इस प्रवृत्ति ने इस धर्म को विशुद्ध एवं उन हेय तत्त्वों से 
मुक्त रखा, जिनको बौद्ध घ॒र्म ने अपनी प्रचार-प्रवृत्ति के उत्साह में आत्मसात 
कर लिया था। 
आगे चलकर परिस्थिति के अनुकूछ बनने की अपनी तीज प्रवणता के कारण 
भारतीय बौद्ध धर्म ने अपनी सारी विशेषता खो दी, एवं जन-धर्म बनने की अपनी 
तीत्र अभिलाषा के कारण कुछ ही सदियों में, मुल धर्म की वौद्धिक शक्तियों की 
तुलना में पंगु हो गया। इसी बीच वेदिक पक्ष पशु-वलि जैसे अपने अधिकांश 
आपत्तिजनक तत्त्वों से मुक्त हो गया, एवं इसने मूर्तियों का उपयोग, मन्दिर के 
उत्सवों तथा अन्य प्रभावोत्यादक अनुष्ठानों के विधय में अपनी प्रतिद्वन्द्दी दुहिता-- 
बौद्ध घर्म--से पाठ ग्रहण किया और पहले से ही पतनोन्‍्मुख बौद्ध साम्राज्य को 
अपने में आत्मसात कर लेते के लिए तेयार हो गया। 
और सिदियत (8०ए0४9४ ) आक्रमण एवं पाटलिपुत्र साम्राज्य के पूर्ण पतन 
के साथ ही वह नष्ट-अ्रष्ट हो गया। 
अपने मध्य एशिया की जन्मभूमि पर बौद्ध प्रचारकों के आक्रमण से ये आक्रमण- 
कारो रुष्ट थे और इन्हें ब्राह्मणों की सूर्योपासता में अपने सूर्य-धर्म के साथ एक महान्‌ 
समानता मिली। और जब ब्राह्मण वर्ग नवागन्तुकों की अनेक रीतियों को अंगी- 
कार करने एवं उनका आध्यात्मीकरण करने के लिए तेयार हो गया, तो आक्रमण- 
कारी प्राणपण से ब्राह्मण धर्म के साथ एक हो गये। 
इसके बाद अन्धकारपूर्ण यवनिका एवं उसकी सदा परिवर्ती छायाओं का 
सूत्रपात हुआ। युद्ध के कोलाहल की, जनहत्या के ताण्डव की परिपादी। तत्पर्चातू 
एक नयी पृष्ठभूमि पर एक दूसरे दृश्य का आविर्भाव होता है। 
मगध-सांत्राज्य घ्वस्त हो गया था। उत्तर भारत का अधिकांश छोदे-मोदे 
सरदारों के अधीन था, जो सदा एक दूसरे से लड़ते-भिड़ते रहते थे। केवल पूरव 
तथा हिमालय के कुछ प्रान्तों एव सुदूर दक्षिण को छोड़कर अन्य प्रदेशों से वौद्ध 
धर्म लुप्तप्राय हो गया था। आनुवंशिक पुरोहित वर्ग के अधिकारों के विरुद्ध 
सदियों तक संघर्ष करने के बाद इस राष्ट्र ने अब अपने को जो दो पुरोहित वर्गों 
के चंगुल में जकड़ा पाया, वे हैं परम्परागत ब्राह्मण वर्ग एवं नये शासन के एकान्तिक 
भिक्षुगण, जिनके पीछे वौद्ध संगठन की सम्पूर्ण शक्ति थी और जिनकी जनता के 
साथ कोई सहानुभूति नहीं थी। 
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अतीत के अवश्ेषों से ही एक ऐसा नवजाग्रत भारत आविर्भूत हुआ, जिसके 
लिए वीर राजपूतों के शौर्य एवं रवंत का मूल्य चुकाया गया था, जिसकी मिथिला 
के उसी ऐतिहासिक विचार-केन्द्र के एक ब्राह्मण की निर्देय तीक्ष॑ण बुद्धि ने व्याख्या 
की थी, जिसका पथ-प्रदर्शन शंकराचाये एवं उनके अनुयायियों के द्वारा संगठित 
दाशंनिक चेतना ने किया तथा मालव-दरबार के साहित्य एवं कला ने जिसको 
सौन्दर्य से मंडित किया। 
इसका कार्य-भार गुरुत्वपूर्ण था, इसकी समस्याएँ पूर्वजों के सम्मुख आयी 
किन्हीं भी समस्याओं की तुलना में कहीं अधिक व्यापक थीं। एक ही रक्‍त एवं 
भाषावालो, समाव सामाजिक एवं धामिक महत्त्वाकांक्षाओंवाली, अपेक्षाकृत 
छोटी एवं सुगठित यह जाति, जो अपने ऐक्य-रक्षार्थ अपने चारों ओर एक अनु- 
ल्लंघनीय दीवार खड़ी करती रही थी, अब वौद्ध धर्म के प्रभुत्व-काल में मिश्रित 
एवं बहुगुणित होकर एक विशाल जाति बन गयी थो। यह अपनी विभिन्न उप- 
जातियों, वर्गों, भाषाओं, आध्यात्मिक प्रवृत्तियों एवं महत्त्वाकांक्षाओं के कारण 
अनेक विरोधी दलों में विभकत हो गयी । इन सबको एक विद्ञाल राप्ट्र में सुसंगठित 
एवं सुयोजित करता था। बौद्ध धर्म का आगमन भी इसी समस्या के समाधान के 
लिए हुआ था, और यह काम उसके हाथों में उस समय गया था, जब यह समस्या 
इतनी कठिन नहीं थी। 
अब तक प्रइन था--प्रवेश पाने के लिए प्रयत्नशील आर्येतर जातियों का 
आर्यीाकरण एवं इस प्रकार के तत्त्वों से एक विशाल आरये-परिवार का संगठन। 
अनेक सुविधाओं एवं समझौतों के वावजूद भी बौद्ध धर्म पर्याप्त सफल हुआ एवं 
भारत का राष्ट्रीय धर्म वना रहा। लेकिन एक ऐसा समय आया, जब विविध 
निम्नस्तरीय जातियों के सम्पर्क में आराधना के वासनामय स्वरूपों को अपनाने 
का प्रलोभन आय धर्म के केन्द्रीय वैशिष्ट्य के लिए खतरनाक हो गया और उनका 
सुदीर्घ सम्पर्क आये सभ्यता को नष्ट कर सकता था। अतः आत्मरक्षा की सहज 
प्रतिक्रि] का उदय हुआ और अपनी जन्मभूमि के ही अधिकांश भागों में एक 
स्वतन्त्र सम्प्रदाय के रूप में बौद्ध वर्म का अस्तित्व समाप्त हो गया। 
उत्तर में कुमारिल तथा दक्षिण में शंकर एवं रामानृज द्वारा एक अल्पांतरिक 
क्रम में संचाछित प्रतिक्रियवादी आन्दोलन ने विभिन्न सम्प्रदायों एवं मतों की 
महान्‌ राशि बतकर हिन्दू धर्म में ही एक अंतिम रूप के लिया है। पिछले हज़ार या 
अधिक वर्षों से उसका प्रधान लक्ष्य आत्मसात करना रहा है और बीच बीच में 
कभी सुधारों का विस्फोट होता रहा है। प्रथमतः यह प्रतिक्रिया वैदिक कर्मकाण्डों 
को पुनरुज्जीवित करना चाहती थी, इस प्रयास के विफल हो जाने पर इसने 
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उपनिपदों को या वेदों के ताक्ष्विक अंशों को अपना आधार बनाया। उसने व्यास- 
संकलित मीमांसा दर्शन और कृष्ण की 'गीता' को सर्वोपरि प्रधानता दी; अन्य 
परवर्ती सभी आन्दोलनों ने इसी क्रम का अनुगमन किया है। शंकर का आन्दोलन 
उच्च बौद्धिक मार्ग से आगे बढ़ा, लेकिन जन-समाज को इससे कोई लाम नहीं 
पहुँचा, वयोंकि इसने जाति-पांति के जटिल नियमों का अक्षरणः पालन किया, 
जनता की सामान्य भावनाओं को बहुत कम स्थान दिया और केवल संस्कृत को 
ही विचार के आदान-पअ्रदान का माध्यम वनाया। उबर रामानुज एक अत्यन्त 
व्यावहारिक दर्शन लेकर आये। उन्होंने भावनाओं को अधिक प्रश्नय दिया, 
आध्यात्मिक साक्षात्कार के पहले जन्मसिद्ध अधिकारों को निपिद्ध किया और 
सामान्य भाषा में उपदेश दिया। फलतः जनता को वैदिक धर्म की ओर प्रवृत्त 
करने में उन्हें पूरी सफलता मिली। 
उत्तर में कर्मकाण्ड के विरुद्ध हुई प्रतिक्रिया के तुरन्त वाद मालव साम्राज्य 
का प्रताप जादू की तरह फैल गया। थोड़े ही समय में उसके पतन के वाद उत्तर 
भारत मानों चिर निद्रा में लोन हो गया। इन्हें अफ़गानिस्तान के दरों से होकर 
आये मुसझमान घुड़सवारों के वज्चनाद ने बढ़े बुरे ढग से जाग्रत किया। किन्तु 
दक्षिग में शंकर एवं रामानुज की धामिक क्रान्ति के उपरान्त एकीकृत जातियों 
और शब्रितशालों साम्राज्यों की स्थापना चिर परिचित भारतीय अनुक्रम में हुई। 
जब समुद्र के एक छोर से दूसरे छोर तक उत्तर भारत परामृत होकर मध्य 
एशियाई विजेताओं के चरणों में पड़ा था, उस समय देश का दक्षिण भाग भारतीय 
धर्म एवं सम्यता का शरणस्यरू बना रहा। सदियों तक मुसलमानों ने दक्षिण पर 
विजय प्राप्त करने का प्रयास जारी रसा, किन्‍्नु वे वहाँ अपना पैर कभी मजबूती 
से जमा पाये, यह नहीं कहा जा सकता। जब मुग्रलों का बलगझाल्ी एवं समंगठित 
सान्नाज्य जपना विजय-अभियान पूरा करनेवाल्वा था, दक्षिण के झूपफ छट़ाकू 
घुड़सवार पहाश्टियों-पठारों से निकलकर जल-प्रवाह की भांति छाने रंगे, जो 
रामदान द्वारा प्रचारित एवं तुकाराम के पदों में निहित धर्म के लिए प्राण देने को 
फटिवंय ये। घोट़े समय में ही मुगलों के साम्राज्य का बेवल नाम घेष रह गया। 
मुसलमानी काल में उत्तर भारत के आनन्‍्दोछनों की यही प्रवृत्ति रही कि जन- 
साधारण विजेताओं के परम को अंगीफार न करने पये। इसके फहस्वरय सबके 
खिए सामालनिक वया आध्यात्मिक समानता का सूत्रपात्त हो पाया। 
रामानना, कबीर, दादु. चैतना या नानझ आदि के द्वादा संस्थापित सम्पदायों 
के सभी सतत मासय सात की समानता ने प्रचार णे लिए सदमत थे, संधथी उसने 
दार्स नि दीडिोगों में मियता सयश्य थी। जनस्मधारण पर इस्ह्मम परम री 
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त्वरित विजय को रोकने में ही इनकी अधिकांश शक्ति व्यय होती थी, और उनमें 
अव नये विचारों एवं दृष्टिकोण प्रदान करने की वह क्षमता न रह पायी थी। यद्यपि 
वे जन-समुदाय को पुराने धर्म के दायरे में ही रखने के लक्ष्य में स्पष्टतया सफल रहे, 
तथापि वे मुसलमानों की धर्मान्धता के प्रकोप को भी मंद करने में सफल हुए, 
लेकिन वे कोरे सुधारवादी ही रहे, जो केवल जीने की अनुमति पाने के लिए ही 
संघ करते रहे। 

तो भी उत्तर में एक महान्‌ पैग़म्बर का आविर्भाव हुआ। वह थे सिदखों के 
अन्तिम गुरु गोविन्द सिंह, जो सर्जनक्षम एवं प्रतिभासम्पन्न व्यक्ति थे। सिक्‍खों का 
सुविख्यात राजनीतिक संगठन उनकी आध्यात्मिक साधना का अनुगामी हुआ। 
भारत के इतिहास में साधारणतः देखा गया है कि घामिक उथलू-पुथल के 
बाद सदा ही एक राजनीतिक एकता स्थापित हो जाती है, जो न्यूनाधिक रूप में 
समस्त देश में व्याप्त हो जाती है। इस एकता के फलस्वरूप उसको जन्म देने- 
वाला धामिक दृष्टिकोण भो शक्तिशाली वनता है। लेकिन मराठा या सिक्‍्ख 
साम्राज्य के पूर्व प्रवतित घामिक महत््वाकांक्षा पूर्णतया प्रतिक्रियावादी थी। पुना 
या लाहौर के दरबार में उस बौद्धिक गरिमा की एक किरण भी नहीं मिलती, 
जिससे मुग़छ दरवार घिरा रहता था; मालवा या विजयनगर की बौद्धिक जग- 
मगाहट की तो बात ही क्या ! बौद्धिक विकास की दृष्टि से यह काल भारतीय 
इतिहास का सबसे अधिक अन्बकारपूर्ण युग था। ये दोनों अल्पजीवी साम्राज्य 
घृणास्पद मुसलूमानी शासन को उलट देने में सफल होने के तुरन्त वाद ही अपनी 
सारी शक्ति खो बैठे, क्योंकि ये दोनों ही संस्कृति से पूर्ण घृणा करनेवाले तथा 
सामान्य धर्मान्धता के प्रतिनिधि रह गये थे। 

फिर से एक वार अस्त-व्यस्तता का युग आ गया। मित्र-शत्रु, मुगल साम्राज्य 
एवं उसके विध्वंसक, तव तक शान्तिप्रिय रहनेवाले विदेशी व्यापारी फ्रांसीसी और 
अंग्रेज इस पारस्परिक लड़ाई में जुट गये। पचास वर्षो से भी अधिक समय तक 
लड़ाई, लूटमार, मारकाट आदि के अतिरिक्त और कुछ नहीं हुआ। और जब, 
घूल और घुथाँ दूर हो गया, इंग्लैण्ड शेष सव पर विजयी के रूप में प्रकट हुआ। 
इंपलेण्ड के शासन-काल में आघी शताब्दी तक शान्ति-सुव्यवस्था एवं विधान 
क्रायम रहा। समय ही इसका साक्षी होगा कि यह सुव्यवस्था प्रगति की थी या 
नहीं । ' 

अंग्रेज़ी राज्य-काल में भारतीय जनता में कुछ ही धामिक आन्दोलन हुए। 
इनकी परम्परा भी वही थी, जो दिल्‍ली साम्राज्य के प्रभुख-काल में उत्तर भारत के 
सम्प्रदायों की थी। ये तो मृत या मृतप्राय जनों की आवाजें हैं--आतंकित जनों 
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की कातर वाणी, जो जीने की अनुमति माँग रही है। जिन्दा रहने का अधिकार 
मिल जाय, तो ये लोग विजेताओं की रुचि के अनुसार अपनी आध्यात्मिक या 
सामाजिक स्थित्ति को यथासम्भव बदलने के लिए सदा इच्छुक रहते थे, विशेषकर 
अंग्रेज़ी शासन के अधीनस्थ सम्प्रदाय । इन दिनों विजयी जाति के साथ आध्यात्मिक 
असमानता को अपेक्षा सामाजिक असमानता बहुत अधिक थी। गोरे शासकों का 
समर्थन प्राप्त करना ही इस शताब्दी के हिन्दू सम्प्रदायों ने अपने सामने महान्‌ 
सत्य का आदर्श बना लिया था। इन सम्प्रदायों की जिन्दगी भी कुकुरमृत्तों की सी 
हो जाय, तो आइचये कया | विशाल भारतीय जनता धामिक क्षेत्र में इन सम्प्रदायों 
से अलग रहती है। हाँ, उनके विलोप के वाद जनता की प्रसन्नता के रूप में 
उनको एक जनप्रिय स्वीकृति मिल जाती है। 

कितु शायद अभी कुछ समय तक इस अवस्था में कोई परिवर्तन सम्भव 
नहीं हैं।' 
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१. यह लेख मूल अंग्रेज़ी से अनूदित है । स० 


बालक गोपाल की कथा 


“माँ! मुझे अकेले जंगल में से होकर पाठशाला जाने में डर रूगता है, दूसरे 
लड़कों को तो घर से पाठशाला और पाठशाला से घर ले जानेवाले नौकर या कोई ' 
न कोई और हैं, फिर मेरे लिए ऐसा क्‍यों नहीं हो सकता ? “--जाड़े की एक शाम, 
पाठशाला जाने की तैयारी करते हुए ब्राह्मण बालक गोपाल ने अपनी माँ से कहा। 
पाठशाला उन दिनों सुबह और शाम के समय छूगा करती थी। शाम को पाठशाला 
के बंद होते होते अंधेरा हो जाता था और रास्ता जंगल के बीच से होकर था। 

गोपाल की माँ विघवा थी। गोपाल जब छोटा सा बच्चा था, तभी उसका 
बाप मर गया था। उसने सांसारिक वस्तुओं की कभी परवाह नहीं की थी और 
सदा अध्ययन-अध्यापन, पूजा-पाठ करने तथा इस ओर दूसरों को भी प्रवृत्त करने 
में रत रहा। इस प्रकार उसने एक सच्चे ब्राह्मण का जीवन यापन किया। इस 
बेचारी विधवा ने संसार के प्रति जो उसका थोड़ा सा भी लगाव था, उसे भी त्याग 
दिया। अब उसकी सम्पूर्ण आत्मा ईश्वरोन्मुख थी, और वह प्रार्थना, त्रत तथा 
संयम द्वारा घैययपूर्वक उस महान्‌ मुक्तिदृत मृत्यु की प्रतीक्षा कर रही थी, जो उसे 
सुख-दुःख, अच्छे-बुरे के सनातन संगी अपने पति से दूसरे जीवन में मिला देगी। 
वह अपनी छोटी सी कुटिया में रहती थी। एक छोटे से घान के खेत से, जो उसके 
पति को दक्षिणा में मिला था, उसे खाने भर को काफ़ी चावलरू मिल जाता था; 
और उसकी कुटिया के चारों तरफ़ बँसवाड़ियों से और नारियछ, आम तथा लीची 
के पेड़ों से घिरी जो थोड़ी ज़मीन थी उसमें गाँववालों की मदद से उसे साल भर 
तक काफ़ी सब्जी मिल जाती थी। इसके अलावा शेष समय में वह रोज़ घण्टों 
चरखा काता करती थी। 

इसके बहुत पहले कि बाल रवि की अरुण रश्मियाँ नारियल के शीर्ष-पत्रों का 

स्पर्श करें और घोंसलों में चिड़ियों का कलूरव शुरू हो, वह जग जाती थी, और 
जमीन पर विछे चटाई और कम्बल के अपने विस्तरे पर बैठकर प्राचीन सती- 
साध्वियों तथा ऋषि-मुनियों एवं नारायण, शिव, तारा आदि देवी-देवताओं और 
सर्वोपरि अपने उन हृदयाराध्य श्री कृष्ण का नाम-जप करने रूगती थी, जिन्होंने 
संसार को उपदेश देने तथा उसके परित्राण के लिए गोपाल रूप धारण किया था। 
और वह यह सोच सोचकर मगन होती जाती थी कि इस तरह वह एक दिन अपने 
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पति के पास जा पहुँची है और उसके साथ ही उस अपने हृदयाराध्य गोपाल के 
पास भी, जहाँ उसका पति पहले हो पहुँच चुका है। 
दिन का उजाला होने के पहले ही वह पास के सोते में स्नान कर लेती थी। 
स्तान करते समय वह प्रार्थना करती जाती थी कि श्री कृष्ण की कृपा से उसका मन 
और शरीर दोनों ही निर्मल रहें। इसके वाद वह अपने ताज़े-घुले श्वेत सूती वस्त्र 
धारण करती थी। फिर थोड़े से फूल चुनती और पाटी पर थोड़ा सा चंदन घिसकर 
और चुलसी की कुछ सुगंधित पत्तियाँ लेकर अपनी कुटिया के एकान्त पूजा-कक्ष में 
चली जाती थी। इसो पूजा-कक्ष में उसके आराध्य गोपाल निवास करते थे-- 
रेशमो मंडप के नीचे काष्ठनिभित मखमल से मढ़े सिंहासन पर प्रायः फूलों से ढंकी 
हुई वाल कृष्ण की एक पीतल की प्रत्तिमा स्थापित थी। उसका मातृ-हृदय भगवान्‌ 
को पुत्र-हप में कल्पित करके ही सन्तुष्ट हो सकता था। अनेक वार वह अपने 
विद्यन्‌ पति से उत वेदवर्णित लिर्गुण निराकार अनन्त परमेश्वर के विषय में सुत 
चुकी थो। उसने यह सम्पूर्ण चित्त से सुना था और इससे वह केवल एक हो निष्कर्ष 
तक पहुँच सकी थी कि जो वेदों में लिखा है, वह अवश्य ही सत्य है। किन्तु आह ! 
कहाँ वह व्यापक एवं अनन्त दूरी पर रहनेवाला ईश्वर और कहाँ एक दुर्वल, अज्ञान 
स्त्री ! लेकिन इसके साथ यह भी तो लिखा था कि जो मुझे जिस रूप में भजता है, 
मैं उसे उसी रूप में मिलता हूँ। क्योंकि सव संसारवासी मेरे ही वनाये हुए मार्गों पर 
चल रहे हैं।! और यह कथन ही उसके लिए पर्याप्त था। इससे अधिक वह कुछ नहीं 
जानना चाहती थी । और इसीलिए उसके हृदय की सम्पूर्ण भक्ति, निष्ठा एवं प्रेम 
की भावना गोपाल श्री कृष्ण और उनके मूर्त विग्रह के प्रति अपित थी। उसने यह 
कथन भी सुना था : जिस भावना से तुम किसी ह्वाड़-मांस के व्यक्ति की पूजा करते 
हो, उसी भावना से श्रद्धा एवं पवित्रता के साथ मेरी भी पूजा करो, तो मैं वह सब 
भी ग्रहण कर लूंगा।” अतः वह प्रभु को स्वामी के रूप में, एक प्रिय शिक्षक के रूप 
में और सबसे अधिक अपनी आँखों के तारे इकलौते पुत्र के रूप में पूजती थी। 
यही समझकर वह उस प्रतिमा को नहलाती-घुलाती थी और धूपाचंन करती 
थी। और नंवेय ? आह ! वह वेचारी कितनी ग़रीव थी! छेकिन आँखों में 
आँसू भरकर वहु॒ अपने पति के वे वचन याद करती थी, जो वे उसे धर्मग्रन्थों से 
पढ़कर सुनाया करते थे : प्रेमपूर्वेक पत्र-पुष्प, फछ-जल जो भी मुझे अपित किया 
जाता है, मैं उसे स्वीकार करता हूँ'; और भेंट चढ़ाते समय कहती थी : है प्रभु ! 


१. पन्नं पुष्पं फल तोयं यो में भवत्या प्रयच्छति। 
तदहूं भक्त्युपहतमइ्नामि प्रयतात्मनः ॥गीता ९२६था 
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संसार के समस्त पुष्प तुम्हारे लिए ही खिलते हैं, मेरे ये थोड़े से साधारण पुष्प 
स्वीकार करो; तुम जो सारे संसार का भरण-पोीषण करते हो, मेरे फलों की यह्‌ 
दीन भेंट स्वीकार करो। मेरे प्रभु, मेरे गोपाल, मैं दुर्वल हूँ, अज्ञानी हूँ। नहीं 
जानती कि किस विधि से तुम्हारी अर्चा करूँ। तुम्हारे लिए मेरी पूजा पवित्र हो, 
मेरा प्रेम निःस्वार्थ हो, और यदि मेरी भवित में कुछ भी गुण हो, तो वह तुम्हारे 
लिए ही हो, मुझे केवल प्रेम और प्रेम दो--प्रेम, जिसे दूसरी किसी वस्तु की चाह 
नहीं, जो केवल प्रेम के अतिरिक्त और कुछ नहीं माँगता।” संयोग से उसी समय 
प्रांगण में याचक अपनी सुबह की फेरी में गा रहा था : 

मानव ! भेरे निकट तेरे ज्ञान-गांभीर्य का कोई मल्य नहीं, मैं तो केवल तेरे 
प्रेम के आगे नत हूँ । 

यह तेरा प्रेम ही है, जिससे मेरा सिहासव हिल उठता है और मैं विह्वल हो 
जाता हूँ 

ज़रा देखो तो कि प्रेम के कारण ही उस सर्वेश्वर, निराकार, मुक्त प्रभु को भी 
तेरे संग लोला करने और रहने के लिए मानव-शरीर घारण करना पड़ता है! 

वृन्दावस-कुंज के गोपों के पास भला कौन सी विद्या थो ? गाय दुहनेवाली 
गोपियाँ कौन सा ज्ञान-विज्ञान जानती थीं ? उन्होंने मुझे केवछ अपने प्रेम के मोल 
से खरीद लिया।' 

इस प्रकार उस मातृ-हृदय ने उस अलौकिक तत्त्व में दिव्य चरवाहे के रूप में 
अपने पुत्र गोपाल को पाया। उसकी आत्मा जो यंत्रवत्‌ ही सांसारिक पदार्थों 
की ओर उन्मुख होती थी, दूसरे शब्दों में उसकी आत्मा जो देवी आकाश में निरन्तर 
मेंडराती हुई किसी भी लौकिक वस्तु के सम्पर्क से स्वलित हो सकती थी, वह मानो 
इस बालक में अपने लिए एक लौकिक आश्रय पा गयो। केवल यही एक चीज़ थी, 
जिस पर वहूं अपना समस्त लौकिक सुख एवं अनुराग केन्द्रित कर सकती थी। 
उसकी प्रत्येक चेष्टा, प्रत्येक विचार, प्रत्येक सुख और उसका जीवन तक, क्‍या उस 
वालक के लिए हो नहीं था, जिसके कारण वह अब भी जीवित थी ? 

वर्षों तक एक माँ की ममता के साथ वह रोज़ अपने वच्चे को दिन दिन बढ़ते 
हुए देखती रही। और अब जब वह स्कूल जाने लायक़ हो गया है, उसे अब भी 
उसकी पढ़ाई-लिखाई का सामान जुटाने के लिए कितना कठिन श्रम करना पड़ता 
है! हालाँकि ये सव सामान वहुत थोड़े थे। उस देश्ष में जहाँ के छोग मिट्टी के 
दीपक के प्रकाश में और कुश्न-काँस की चटाई पर निरन्तर विद्याष्ययन करते हुए 
संतोपपूर्वक सारा जीवन विता देते हैं, वहाँ एक विद्यार्थी की आवश्यकताएँ ही 
कितनी ? फिर भी कुछ तो थीं ही; पर इतने के जुगाड़ के लिए नी बेचारी 
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माँ को कई दिन तक घोर परिश्रम करना पड़ता था। गोपाल के लिए एक धोती, 
एक चादर और चटाई का बस्ता, जिसमें छिसने का अपना ताइ-प्र और सरकंडे 
की क़रूम छपेटकर वह पढ़ने पाठभाला जाता था, और स्थाही-दावात--इन सबको 
खरीदने के लिए उसे अपने चरखे पर काई कई दिनों तक काम करना पड़ता था। 
गौर एक शुभ दिन गोपाल ने जब पहले-पहल लिखने का श्रीगणेश किया, उस समय 
का उसका आनन्द केवल एक माँ का हृदय--एक ग्रीव माँ का हृदय--ही जान 
सकता है! 
लेकिन आज उसके मन पर एक दुष्चिचन्ता छायी हुई हैं! गोपाल को अकेले 
जंगल में से होकर जाने में डर लग रहा है। इसके पहले कभी उसे अपने वैबव्य 
की, अपने एकाकीपन और निर्वनता की अनुभूति इतने कदु रूप में नही हुई थी। 
एक क्षण के लिए सब कुछ अंबकारमय हो गया, किन्तु तभी उसे प्रभु के शाध्यतत 
आश्वासन का स्मरण हो आया कि जो सव चिन्ताएँ त्यागकर मेरे घरणागत होते 
हैं, मे उनकी समस्त आवश्यकताएँ पूर्ण कर देता हूँ । और इस आश्वासन में 
पूर्णतया विश्वास करनेवालों में एक उसकी भी आत्मा थी। 
अतः माता ने अपने आँसू पोंछ लिये और अपने बच्चे से कहां कि डरो नही ! 
जंगल में मेरा एक दूसरा वेटा रहता है भर गायें चराता है। उनका भी नाम गोपाल 
है। जब भी तुम्हें जंगल में जाते समय डर लगे, अपने भैया को पुकार छिया करना । 
बच्चा भी तो आखिर उसी माँ का बेटा था, उसे विव्वास हो गया। 
उसी दिन पाठ्याला से घर लौटते समय जंगल में जब गोपाल को डर लगा 
तब उसने अपने चरवाहे भाई गोपाल को पुकारा, “गोपाल भैया ! पया नुम यही 
हो ? माँ मे कहा था कि तुम हो गौर मैं तुम्हें पुकार हूं। मे अकेलि एर रहा हूँ।” 
और पेड़ों के पीछे से एक आवाज़ आयी, 'ठरो मत छोटे भैया, में यही हैं, निर्भय 
होकर घर चले जाओ।' 
दस तरह रोज़ बह बालक पुकारा करता था और रोज वही आवाज उसे उत्तर 
न्‍ती थी। माँ ने यह सब आश्चर्य एवं प्रेम के भाव से सुना और गोपाल को सलाह 
कि अब की बार वह अपने जंगलवाले भाई को सामने आने के लिए कहे। 
दूसरे दिन जब यह बालक जंगल से गुयर रटा था, उसने सपने भाई को पुछारा । 
सद्या की भति ही भायाज़ आयी। खेकित दालक ने भाई से 
| 


क्षाये। उस आवाज ने उत्तर दिया : आज में बटत बास्त हें भैया, नदी भा सजता। 
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१. सननन्‍पाध्चिन्तयतों मां ये जनाः पर्ययासते। 
देषों नित्यासियुरतानां योगसेम वहाम्यहसतगीता। धार 
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लेकिन वालक ने हठ किया, तव वह पेड़ों की छायाओं से एक ग्वाले के वेष में 
सिर पर मोरपंख का मुकुट पहने और हाथ में मुरली लिए बाहर निकल आया। वे 
दोनों ही गोपाल आपस में मिलकर बड़े खुश हुए। वे घण्टों जंगल में खेलते रहे,--- 
पेड़ों पर चढ़ते, फल-फूल बटोरते, पाठशाला जाने में देर हो गयी। तव अनिच्छा- 
पूवेंक बालक गोपाल पाठशाला के लिए चल पड़ा। वहाँ उसे अपना कोई पाठ 
याद न रहा, क्योंकि उसका मन तो इसमें लगा था कि कब वह जेंगल में जाकर 
अपने भाई के साथ खेले। 

इसी तरह महीनों बीत गये। माँ वेचारी यह सब रोज़ रोज़ सुनती थी और 
ईइ्वर-क्ृपा के आनन्द में अपना वैधव्य, अपनी ग़रोबो सब कुछ भूल जाती थी, 
और हज़ार वार अपनी निर्धनता को धन्य मानती थी। 

इसी समय पाठशाले के गृरुजनों को अपने पितरों के सम्मानार्थ कुछ धामिक 
कृत्य करने थे। इन ग्राम-शिक्षकों को, जो नि:शुल्क रूप से कुछ बालकों को इकट्ठा 
करके पाठशाला चलाते थे, खर्च के लिए यथावसर प्राप्त होनेवाली भेंटों पर ही 
निर्भर रहना पड़ता था। प्रत्येक शिष्य को भेंट में घन अथवा वस्तुएँ छानी होती थीं। 
और विघवा-पुत्र अनाथ गोपाल को ?--दूसरे लड़के जब यह कहते कि वे भेंट में 
क्या कया लायेंगे, तब वे गोपाल के प्रति तिरस्कार से मुसकराया करते थे। 

उस रात गोपाल का मन बहुत भारी था। उसने अपनी माँ से गुरु जी को 
भेंठ में देने के लिए कुछ माँगा। लेकिन बेचारी माँ के पास भला क्‍या रखा था ! 
लेकिन उसने हमेशा की तरह इस वार भी अपने गोपाहू पर ही निर्भर रहने का 
निश्चय किया, और अपने पुत्र से वोली कि वह वनवासी अपने भाई से गुरु को 
भेंठ देने के लिए कुछ माँगे। 

दूसरे दिन सदा की भाँति जब गोपाल जंगल में अपने चरवाहे भाई से मिला 
और जव वे थोड़ी देर तक खेल-कूद चुके, तव गोपाल ने अपने भाई से बताया कि 
उसे क्‍या दुःख है और अपने गुरु जी को देने के लिए कोई भेंट माँगी। चरवाहे 
बालक ने कहा, “मैया गोपाल ! तुम तो जानते ही हो कि मैं एक मामूली चर- 
वाहा हूँ और मेरे पास घन नहीं है, लेकिन यह मक्खन की हँड़िया तुम लेते जाओ 
और अपने गुरु जी को भेंट कर दो ! ” 

गोपाल इस बात से बहुत खुश हुआ कि अब उसके पास भी गुरु जी को भेंट देने 
के लिए कोई चीज हो गयी है, लेकिन इस वात की उसे और भी खुशी थी कि यह 
भेंट उसे अपने वनवासी भाई से प्राप्त हुई है। वह्‌ खुश खुद्य गुरु के घर की 
तरफ़ बढ़ा और जहाँ बहुत से लड़के गुरु जी को अपनी अपनी भेंट दे रहे थे, वहीं 
सबसे पीछे उत्सुकता से खड़ा हो गया। सबके पास भेंठ देने को विभिन्न प्रकार की 


१३१ ह बालक गोपाल की कथा 


अनेक वस्तुएं थीं और किसीको भी वेचारे अनाथ बालक की भेंट की तरफ़ देखने 
तक की फ़ुरसत न थी। यह उपेक्षा अत्यन्त असह्य थी। गोपाल की आँखों में आँसू 
आ गये। तभी सौभाग्य से गुरु जी की दृष्टि उसकी ओर गयी। उन्होंने गोपाल के 
हाथ से मक्खन की हाँड़ी ले ली और उसे एंक बड़े बरतन में उँड़ेल दिया। लेकिन 
आइचय कि हाँड़ी फिर भर गयी ! तब फिर उन्होंने उसे उंड़ेला और वह फिर भर 
गयी। और इस्र तरह से होता गया : जब तक वे मक्खन उंड्रेलकर खाली करें कि वह 
फिर भर जाती थी। 

इससे सभी छोग चकित रह गये। तब गुरु जी ने अनाथ बालक को गोद में 
उठा लिया और मक्खन की हाँड़ी के बारे में पूछा। गोपाल ने अपने वनवासी 
चरवाहे भाई के बारे में सब कुछ बता दिया कि कंसे वह उसकी पुकार का जवाब 
दिया करता था, कैसे वह उसके संग खेला करता था और अन्त में बताया कि कैसे 
उसने मक्खन की हाँड़ी दी! 

गुरु जो ने गोपाल से कहा कि वह उसे जंगल में ले चलकर अपने भाई को 
दिखलाये। गोपाल के लिए इससे बढ़कर खुशी की बात और क्या हो सकती थी। 

उसने अपने भाई को पुकारा कि वह सामने आये। लेकिन उस दिन उत्तर में 
कोई आवाज़ नहीं आयी। उसने कई बार पुकारा। कोई उत्तर नहीं। और वह 
जंगल में अपने भाई से बात करते के लिए घुसा। उसे भय था कि उसके गुरु जी 
कहीं उसे झूठा न मान लें। तब बहुत दूर से आवाज़ आयी : 

गोपाल ! तुम्हारी माँ और तुम्हारे प्रेम एवं विश्वास के कारण ही मैं तुम 
लोगों के पास आया था, लेकिन अपने गुरु जी से कह दो कि उन्हें अभी बहुत 
दिनों तक इन्तज़ार करना होगा।' 


१. यह लेख मूल अंग्रेज़ी से अनूदित है। स० 


हमारी वर्तमान समस्या' 


भारत का प्राचीन इतिहास एक देवतुल्य जाति के अलौकिक- उद्यम, अद्भुत 
चेष्टा, असीम उत्साह, अप्रतिहत शक्तिसमूह, और सर्वोपरि, अत्यन्त गम्भीर 
विचारों से परिपूर्ण हैं। 'इतिहास' शब्द का अर्थ यदि केवल राजे-रजवाड़ों की 
कथाएँ उनके काम-कोव-व्यसनादि के द्वारा समय समय पर डाँवाडोल और उनकी 
सुचेष्ठा या कुचेष्ठा से रंग बदलते हुए समाज का चित्र माना जाय, तो कहना होगा 
कि इस प्रकार का इतिहास सम्भवतः भारत का है ही नहीं। किन्तु भारत के 
समस्त धर्मग्रल्थ, काव्य-सिन्य्‌ दर्शन शास्त्र और विविध वैज्ञानिक पुस्तकें अपने 
प्रत्येक पद और पंक्ति से, राजादि पुरुषविश्वेषों का वर्णन करनेवाली पुस्तकों की 
अपेक्षा सहस्रों गुता अधिक स्पष्ट रूप से, भूख-प्यास-काम-क्रोधादि से परिचालित, 
सोन्दर्य-तृष्णा से आक्ृष्ट, महान्‌ अप्रतिहत ब द्विसम्पन्न उस बृहत्‌ जनसंघ के अभ्युदय 
के क्रविकास का गुणगान कर रही हैं, जिस जन-समाज ने सभ्यता के प्रत्यूष के 
पहले ही नाना प्रकार के भावों का आश्रय ले, नानाविध पथों का अवलम्बन कर 
इस गौरव की अवस्था को प्राप्त किया था। प्राचीन भारतवासियों ने प्रकृति के 
साथ युग-युगान्तरव्यापी संग्राम में जो असंख्य जय-पताकाएँ संग्रह की: थीं, वे 
झंझावात के झकोरे में पड़कर यद्यपि आज जी हो -गयी हैं, किन्तु फिर भी वें 
भारत के अतीत गौरव की जय-घोषणा कर रही हैं। 

इस जाति ने मध्य एशिया, उत्तर यूरोप अथवा उत्तरी ध्रुव के निकटवर्ती 
वर्फ़लि प्रदेशों से धीरे घीरे आकर पवित्र भारतभूमि को तीथे में परिणत किया 
था। अथवा यह तोर्थभूमि भारत ही उनका आदिम निवास-स्थान था--यह निश्चय 
करने का अब तक भी कोई साधन उपलब्ध नहीं। 

अथवा, भारत की ही, या भारत की सीमा के वाहर किसी देश में रहनेवाली 
एक विराट्‌ जाति ने नैसगरिक नियम के अनुसार स्थान-अ्रष्ठ होकर यूरोपादि 
देशों में उपनिवेश स्थापित किये, और इस जाति के मनुष्यों का रंग गौर था या 


१. स्वामी जी ने यह निवन्ध, १४ जनवरी, १८९९ ई० से प्रकाशित होनेवाले 
रामक्ृष्ण सिज्न के बंगला पाक्षिक पत्र उद्बोधन' (जिसने बाद में मासिक रूप 
धारण कर लिया था) के उपोद्घात के रूप में लिखा:था।. - 
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काला, आँखें नीछी थीं या काली, वाल सुनहरे थे या काले--इन बातों को 
निरचयात्मक रूप से जानने के लिए कतिपय यूरोपीय भाषाओं के साथ संस्कृत 
भाषा के सादृश्य के अतिरिक्त कोई यथेष्ट प्रमाण अभी तक नहीं मिला है। 
वर्तमान भारतवासी उन्हीं लोगों के वशज हैं या नहीं, अथवा भारत की किस 
जाति में किस परिमाण में उनका रक्त है, इन प्रश्नों की मीमांसा भी सहज 
नहीं। 

चाहे जो हो, इस अनिश्चितता से भी हमारी कोई विशेष हानि नहीं। 

पर एक बात ध्यान में रखती होगी, और वह यह कि जो प्राचीन भारतीय 
जाति सभ्यता की रव्मियों से सर्वप्रथम उन्‍्मीलछित हुई और जिस देश में सर्वप्रथम 
चिन्तनशीलता का पूर्ण विकास हुआ, उस जाति और उस स्थान में उसके लाखों 
चंशज--मानस-पुत्र--उसके भाव एवं चिन्तनराशि के उत्तराधिकारी अब भी 
मौजूद हैं। नदी, पर्वत और समुद्र लाँचकर, देश-काल की बाधाओं को नगण्य 
कर, स्पष्ट या अज्ञात अनिंचनीय सूत्र से भारतीय चिन्तन की रुघिरधारा 
अन्य जातियों की नसों में वही और अब भी वह रही है। 

शायद हमारे हिस्से में सावेभौम पैतृक सम्पत्ति कुछ अधिक है। 

भूमष्य सागर के पूर्वी कोने में सुन्दर द्वीपमाछा-परिवेष्टित, प्रकृति के सौन्दर्य 
से विभूषित एक छोटे देश में, थोड़े से किन्तु सर्वाग-सुन्दर, सुगठित, मज़बूत, 
हलके शरीरवाले, किन्तु अटल अध्यवसायी, पार्थिव सौंदर्य सृष्टि के एकाधिराज, 
अपूर्वे क्रियाशील प्रतिभाशाली मनुष्यों की एक जाति थी। 

अन्यान्य प्राचोन जातियाँ उनको यवन' कहती थीं। किन्तु वे अपने को 
ग्रीक' कहते थे। 

मानव जाति के इतिहास में यह मुट्ठी भर अलौकिक वीयंशाली जाति एक 
अपूर्व दृष्टान्त है। जिस किसी देश के मनुष्यों ने समाजनीति, युद्धवीति, देश- 
शासन, शिल्प-कला आदि पाथिव विद्याओं में उन्नति की है या जहाँ अब भी 
उन्नति हो रही है, वहीं यूनान की छाया पड़ी है। प्राचीन कार की वात छोड़ 
दो; आधुनिक समय में भी आबी शताब्दी से इन यवन गुरुओं का पदानुसरण 
कर यरोपीय साहित्य के द्वारा यूनानवालों का जो प्रकाश आया है, उसी प्रकाश 
से अपने गृहों को आलोकित कर हम आधुनिक बंगाली स्पर्वा का अनुभव कर 
रहे हैं। 

समग्र यरोप आज सब विषयों में प्राचीन यूनान का छात्र और उत्तराधिकारी 
है; यहाँ तक कि, इंग्लैग्ड के एक विद्वान्‌ ने कहा भी है, 'जो कुछ प्रकृति ने उत्पन्न 
नहीं किया है, वह यूनानवालों की सृष्टि है।' 
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हृदय कहाँ है, जो भगवान्‌ के सौन्द्यं और महिमा के चिन्तन में अपने शरीर 
को भो भूल जाता है! जो ऐसे हैं भी, वे समग्र भारत की जनसंख्या की तुलना 
में मुट्ठी भर ही हैं। इन थोड़े से मनुष्यों की मुक्ति के लिए करोड़ों मर-नारियों 
को सामाजिक और आध्यात्मिक चक्र के नीचे क्या पिस जाना होगा ? 

और इस प्रकार पिसे जाने का फल भी क्या होगा ? 

क्या तुम देखते नही कि इस सत्त्व गुण के बहाने से देश घीरे घीरे तमोगुण के 
समुद्र में डूव रहा है? जहाँ महा जड़वुद्धि पराविद्या के अनुराग के छल से अपनी 
मूर्खतता छिपाना चाहते हैं; जहाँ जन्म भर का आलसी वेराग्य के आवरण को 
अपनी अकर्मण्यता के ऊपर डालना चाहता है; जहाँ कूर कर्मवाले तपस्यादि का 
स्वाँग करके निप्ठुरता को भी धर्म का अंग बनाते हैं; जहाँ अपनी कमजोरी के 
ऊपर किसोकी भी दृष्टि नहीं है, किन्तु प्रत्येक मनुष्य दूसरों के ऊपर दोषारोपण 
करने को तत्पर हैं; जहाँ केवल कुछ पुस्तकों को कण्ठस्थ करना ही विद्या है, 
दूसरों के विचारों को दुहराना ही प्रतिभा है, और इन सबसे बढ़कर 
केवल पूर्वजों के नाम-कीर्ततन में ही जिसकी महत्ता रहती है, वह देश दिन पर 
दिन तमोगुण में डूब रहा है, यह सिद्ध करने के लिए हमको क्या और प्रमाण 
चाहिए ! 

अतएव सत्त्व गुण अब भी हमसे वहुत दूर है। हममें जो परमहंस-पद प्राप्त 
करने योग्य नहीं हैं, या जो भविष्य में योग्य होना चाहते हैं, उनके लिए रजोगुण 
की प्राप्ति ही परम कल्याणप्रद है। विना रजोगुण के वया कोई सत्त्व गुण प्राप्त 
कर सकता है? विना भोग का अन्त हुए योग हो ही कैसे सकता है? विना 
वराग्य के त्याग कहाँ से आयेगा ? 

दूसरी ओर रजोगुण ताड़ के पत्ते की आग की तरह शीघ्र ही वुझ जाता है। 
सत्त्व का अस्तित्व नित्य वस्तु के निकटतम है, सत्त्व प्राय: नित्य सा है। रजो- 
गृणवाली जाति दीर्बजीवी नहीं होती, सत्त्व गुणवाली जाति चिरंजीवी सी होती 
है। इतिहास इस बात का साक्षी है। 

भारत में रजोगुण का प्रायः सर्ववा अभाव है। इसी प्रकार पाइचात्व देशों 
में सत्त गुण का अभाव है। इसलिए यह निश्चित है कि भारत से वही हुई सत्त्व- 
वारा के ऊपर पाइ्चात्य जगत्‌ का जीवन निर्भर हैं; और यह भी निश्चित हैं 
कि बिना तमोग्रुण को रजोगुण के प्रवाह से दवाये, हमारा ऐहिक कल्याण नहीं 
होगा और बहुबा पारलोकिक कल्बाण में भी विध्न उपस्थित होंगे। 

इन दोनों शक्तियों के सम्मिल्न और मिश्रण की ययवासाध्य सहायता करना 
इस 'उद्वोधन' पत्र का उद्देश्य है। 


१३७ हमारी वर्तमान समस्या: 


पर भय यह है कि इस पारचात्य वीर्य-तरंग में चिरकाल से अर्जित कहीं 
हमारे अमूल्य रत्त तो न वह जायेंगे ? और उस प्रबरू भँवर में पड़कर भारत- 
भूमि भी कहीं ऐहिक सुख प्राप्त करने की रण-भूमि में तो न बदल जायगी? 
असाध्य, असम्भव एवं जड़ से उखाड़ देनेवाले विदेशी ढंग का अनुकरण करने से 
हमारी न घर के न घाट के' जैसी दशा तो न हो जायगी---और हम 'इतो नष्ट- 
स्ततो भ्रष्ट: के उदाहरण तो न बन जायेंगे ? इसलिए हमको अपने घर की सम्पत्ति 
सर्वंदा सम्मुख रखनी होगी, जिससे जन-साधारण तक अपने पैतृक धन को सदा 
देख और जान सकें, हमको ऐसा प्रयत्न करना होगा और इसीके साथ साथ बाहर 
से प्रकाश प्राप्त करने के लिए हमको, निर्भीक होकर अपने घर के सब दरवाज़े 
खोल देने होंगे। संसार के चारों ओर से प्रकाश की किरणें आयें, पाश्चात्य 
का तीन प्रकाश भी आये! जो दुर्वल, दोबयूकत है, उसका नाश होगा ही। - 
उसे रखकर हमें क्‍या लाभ होगा ? जो वीर्यवान, वलप्रद है, वह अविनाशी 
है; उसका नाश कौन कर सकता है? 

कितने पर्वत-शिखरों से कितनी ही हिम नदियाँ, कितने ही झरने, कितनी 
जल-घाराएँ निकलकर विशाल सुर-तरंगिणी के रूप में महावेग से समुद्र की ओर 
जा रही हैं! कितने विभिन्न प्रकार के भाव, देश-देशान्तर के कितने साधु-हृदयों 
और ओजस्वी मस्तिष्कों से निकलकर कितने शक्ति-प्रवाह नर-रंगक्षेत्र, कर्म- 
भूमि भारत में छा रहे हैं! रेल, जहाज़ जैसे वाहन और बिजली की सहायता से, 
अंग्रेज़ों के आधिपत्य में, बड़े ही वेग से नाना प्रकार के भाव और रीति-रिवाज 
सारे देश में फैल रहे हैं। अमृत आ रहा है भौर उसीके साथ साथ विष भी 
आ रहा है। क्रोच, कोलाहह और रक्‍तपात आदि सभी हो चुके हैं--पर इस 
तरंग को रोकने की शक्ति हिन्दू समाज में नहीं है। यंत्र द्वारा लाये हुए जल से 
लेकर हड्डियों से साफ़ की हुई शक्कर तक सब पदार्थों का बहुत मौखिक प्रतिवाद 
करते हुए भी हम सब चुपचाप उन्हें उदरस्थ कर रहे हैं। क़ानून के प्रवकत प्रभाव 
से अत्यन्त यत्न से रक्षित हमारी बहुत सी रीतियाँ घीरे घीरे दूर होती जा रही 
हैं--उनकी रक्षा करने की शक्ति हममें नहीं है। हममें शक्ति क्‍यों नहीं है? 
वया सत्य वास्तव में शक्तिहीन है? सत्यमेव जयते नानृतम--सत्य की ही जय 
होती है, न कि झूठ की--बह वेदवाणी क्‍या मिथ्या हैं? अथवा जो आचार 
पारचात्य शासन-शकित के प्रभाव में वहे चले जा रहे है, वे आचार ही क्या अना-- 
चार थे ? यह भी विशेष रूप से एक विचारणीय विषय है। 

बहुजनहिताय बहुजनसुखाय---निःस्वार्थ भाव से, भव्तिपूर्ण हृदय से इन सब 
प्रश्नों की मीमांसा के लिए यह उद्बोधन' सहृदय प्रेमी विद्वत्‌ू समाज का आह्वान 
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करता है एवं देषबुद्धि छोड़, व्यक्तिगत, सामाजिक अथवा साम्प्रदायिक कुवाक्य- 
प्रयोग से विमुख होकर सब सम्प्रदायों की सेवा के लिए ही अपना शरीर अपंण 
करता है। के 

कर्म करने का अधिकार मात्र हमारा है, फल प्रभु के हाथ में है। हम केवल 
प्रार्थना करते हैं--हें तेजस्वरूप ! हमको तेजस्वी बनाओ; हे वीर्यस्वरूप ! 
हमको वीय॑वान बनाओ; है बलस्वरूप ! हमको वलवान बनाओ! 


हिन्दू धर्म और श्री रामकृष्ण' 


शास्त्र शब्द से अनादि अनन्त वेद का तात्पयं है। धामिक व्यवस्थाओं में 
मतभेद होने पर एकमात्र वेद ही सर्वमान्य प्रमाण है। 

पुराणादि अन्य धर्मग्रन्थों को स्मृति कहते हैं। ये भी प्रमाण में ग्रहण किये 
जाते हैं, किन्तु तमी तक, जब तक वे श्रुति के अनुकूल कहें, अन्यथा नहीं। 

सत्य के दो भेद हैं: पहला, जो मनुष्य की पंचेन्द्रियों से एवं तदाश्रित 
अनुमान से ग्रहण किया जाय, और दूसरा, जो अतीन्द्रिय सुक्ष्म योगज शक्ति द्वारा 
अहण किया जाय। 

प्रथम उपाय से संकलित ज्ञान को विज्ञान कहते हैं और दूसरे प्रकार से 
संकलित ज्ञान को वेद” कहते है। 

अनादि अनन्त अलौकिक वेद-नामथारी ज्ञानराशि सदा विद्यमान है। 
सृष्टिकर्ता स्वयं इसीकी सहायता से इस जगत्‌ की सृष्टि, स्थिति और उसका 
नाश करता है। 

यह अतीन्द्रिय शक्ति, जिनमें आविर्भूत अथवा प्रकाशित होती है, उनका नाम 
ऋषि है, और उस शक्ति के द्वारा वे जिस अलौकिक सत्य की उपलब्धि करते 
हैं, उसका नाम वेद' है। 

यह ऋषित्व और वेद-दृष्टि का लाभ करना ही यथार्थ धर्मातुभूति है। जब 
तक यह प्राप्त न हो, तब तक घर्म' केवल बात की वात है, और यही मानना 
पड़ेगा कि धर्मराज्य की प्रथम सीढ़ी पर भी हमने पैर नहीं रखा। 

समस्त देश, काल और पात्र में व्याप्त होने के कारण वेद का शासन अर्थात्‌ 
बेद का प्रभाव देश विशेष, काल विज्येष अथवा पात्र विशेष तक सीमित नहीं। 

सार्वजनीन धर्म को व्याख्या करनेवाला एकमात्र वेद ही है। 

अलौकिक ज्ञान-प्राप्ति का साधन यद्यपि हमारे देश के इतिहास-पुराणादि 
और म्लेच्छादि देशों की धम्म-पुस्तकों में थोड़ा-बहुत अवश्य वर्तमान हैं, फिर भी, 
अलौकिक ज्ञानराशि का सर्वप्रथम पूर्ण और अविक्ृत संग्रह होने के कारण, आये 
जाति में प्रसिद्ध वेद-तामघारी, चार भागों में विभवत अक्षर-समूह ही स़व भ्रकार 


१. इसका सूल बंगला है। स० 
१०-६० 
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से सर्वोच्च स्थान का अधिकारी है, समस्त जगत्‌ का पूजाहँ है. तथा आय॑ एवं 
सलेच्छ सबके घममंग्रन्थों की प्रमाणभूमि है। 

आय॑ जाति द्वारा आविष्कृत उक्त वेद नामक शब्दराशि के सम्बन्ध में यह 
भी जान लेना होगा कि उसका जो अंश लौकिक, अर्थवाद अथवा इतिहास सम्बन्धी 
बातों की विवेचना नहीं करता, वही अंश वेद है। 

ये वेद ज्ञानकाण्ड और कर्मकाण्ड दो भागों में विभकत हैं। कर्मकाण्ड में वणित 
क्रिया और उसके फल मायाधिकृत जगत्‌ में ही सीमित होने के कारण देश, काल 
और पात्र के अधीन होकर परिवर्तित हुए हैं, होते हैं तथा होते रहेंगे। सामाजिक 
रीति-नीति भी इसी कर्मकाण्ड के ऊपर प्रतिष्ठित है; इसलिए समय समय पर 
इसका भी परिवतंन होता रहा है और होता रहेगा। छोकाचार यदि सत्शास्त्र 
और सदाचार के प्रतिकूल न हो, तो वह भी मान्य है। सतृशास्त्रनिन्दित और 
सदाचार-विरोधी लोकाचार के अधीन हो जाना ही आर्य जाति के अधःपतन का 
एक प्रधान कारण है। 

लिष्काम कर्म, योग,भक्ति और ज्ञान की सहायता से मुक्ति दिलानेवाला होने 
के कारण, तथा मायारूपी समुद्र को पार कराने में नेता के पद पर प्रतिष्ठित और 
देश-काल-पात्र आदि के द्वारा अप्रतिहत होने के कारण, जानकाण्ड अथवा वेदान्त 
भाग ही सार्वलौकिक, सावेभौमिक एवं सार्वकालिक घ॒र्मं का एकमात्र उपदेष्टा है। 

मन्वादि शास्त्रों ने कर्मकाण्ड का आश्रय ग्रहण कर देश-काल-पात्र भेद से 
मुख्यतः समाज का कल्याण करनेवाले कर्मो की शिक्षा दी है। पुराणों ने वेदान्त 
के छिपे हुए तत्त्वों को प्रकाश में लाकर, अवतारादि महान्‌ चरित्रों का वर्णन करते 
हुए इन तत्त्वों की विस्तृत व्याख्या की है, और उनमें से प्रत्येक ने अनन्त भावमय 
भगवान्‌ के किसी एक भाव को प्रधान मानकर उसीका उपदेश दिया है। 

किन्तु जब कालवश सदाचारशभ्रष्ट, वैराग्यहीन, एकमात्र लोकाचारनिष्ठ 
और क्षोणबृद्धि आर्य सत्तान इन सब भावविश्येपों की विद्येष शिक्षा के लिए अव- 
स्थित आपातविरोधी दिखनेवाले एवं अल्पबुद्धि मनुष्यों के लिए विस्तृत भाषा में 
स्थूल रूप से वेदान्तिक सूक्ष्म तत्त्वों का प्रचार करनेवाले इन पुराणादि तन्‍्त्रों में वर्णित 
मर्मो को भी ग्रहण करने में असमर्थ हो गयी--और, इसके फलस्वरूप, जिस 
समय उसने अनन्त भावसमष्टि अखण्ड सनातन धर्म को शत शत खण्डों में विभकत 
कर, साम्प्रदायिक ईर्ष्या और क्रोध को ज्वाला को प्रज्वलित कर उसमें परस्पर 
की आहुति देने की सतत चेष्टा करते हुए इस घर्मभूमि भारत को प्रायः तरक- 
भूमि में परिणत कर दिया,--उस समय, आर्य जाति का प्रकृत धर्म क्या है और 
सतत विवदमान, आपातप्रतीयमान अनेकशः विभक्‍त, सव्वेथा प्रतिद्वन्द्ी आचार- 
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युक्त सम्प्रदायों से घिरे, स्वदेशियों का भ्रान्ति-स्थान एवं विदेशियों का घृणास्पद 
हिन्दू धर्म नामक युग-युगान्तरव्यापी विखण्डित एवं देश-काल के योग से इधर- 
उधर विखरे हुए घमंखण्डसमष्टि के वीच यथार्थ एकता कहाँ है, यह दिखलाने 
के लिए --तथा कालवश नष्ट इस सनातन धर्म का सार्वलौकिक, सार्वकालिक 
और सार्वदेशिक स्वरूप अपने जीवन में निहित कर, संसार के सम्मुख सनातन 
धर्म के सजीव उदाहरणस्वरूप अपने को प्रदक्षित करते हुए छोक-कल्याण के 
लिए श्री भगवान्‌ रामकृष्ण अवतीर्ण हुए। 
सृष्टि, स्थिति और लयकर्ता के अनादि-वर्तमान सहयोगी शास्त्र संस्कार- 
रहित ऋषि-हृदय में किस प्रकार प्रकाशित्त होते हैं, यह दिखलाने के लिए और 
इसलिए कि इस प्रकार से शास्त्रों के प्रमाणित होने पर घर्म का पुनरुद्धार, पुनः- 
स्थापत और पुन:प्रचार होगा, वेदमूर्ति भगवान्‌ ने अपने इस नूतन रूप में बाह्य 
शिक्षा की प्रायः सम्पूर्ण रूप से उपेक्षा की है। 
वेद अर्थात्‌ प्रकृत धर्म की और ब्राह्मणत्व अर्थात्‌ धर्मशिक्ष के तत्त्व की रक्षा 
के लिए भगवान्‌ वारम्वार शरीर घारण करते हैं, यह तो स्मृति आदि में प्रसिद्ध 
ही है। 
ऊपर से गिरनेवाली नदी की जलराशि अधिक वेगवती होती है; पुनरुत्वित 
तरंग अधिक ऊँची होती है। उसी प्रकार प्रत्येक पतन के बाद आय समाज भी 
श्री भगवान्‌ के करुणापूर्ण नियन्त्रण में नीरोग होकर पूवपिक्षा अधिक यशस्वी 
और वीर्यवान हुआ है--इतिहास इस बात का साक्षी है। 
प्रत्येक पतन के वाद पुनरुत्यथित समाज जन्तनिहित सनातन पूर्णत्व को औौर 
भी अधिक प्रकाशित करता है; और सर्वेभूतों में मवस्थित अन्तर्यामी प्रभु भी 
अपने स्वरूप को प्रत्येक अवतार में अधिकाधिक अनिव्यक्त करते हैं। 
बार वार यह भारतभूमि मूच्छपन्न अर्थात्‌ धर्मेलुप्त हुई है और वारम्वार 
भारत के भगवान्‌ ने अपने आविर्भाव द्वारा इसे पुनरज्जीवित किया है। 
किन्तु प्रस्तुत दो घड़ी में हो बीत जानेवाली वर्तमान गम्भीर विपाद-रात्रि 
के समान ओर किसी भी अमानिश्ञा ने जब तक इस पृण्यभूमि को आच्छन्न नहीं 
किया था। इस पतन की गहराई के सामने पहले के सब पतन गोणप्पद के समान 
जान पह्चते हैं। 
इसोलिए इस प्रवोचन को समुज्ज्वलता के सम्मुख पूर्व युग के त्तमल्त उत्थान 
उसी प्रकार महिमाविहीन हो जायेंगे, जिस प्रकार सूर्व के प्रकाश के सामने तारा- 
गण। और इस पुनरुत्वान के महावीय॑ की दुलना में प्राचीन काल के समस्त उत्बान 
वालकेलि से जान पड़ेंगे। ॥ 
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सनातन धर्म के समस्त भाव-समूह अपनी इस पतनावस्था में, अधिकारी 
के अभाव से, अब तक इधर-उधर छिन्न-भिन्न होकर पड़े रहे है--कुछ तो छोटे 
छोट सम्प्रदायों के रूप में और शेष सब लुप्तावस्था में। 

किन्तु आज, इस नव उत्थान में नवीन वर से वली मानव-सन्तान, विखण्डित 
और बिखरी हुई अध्यात्म विद्या को एकत्र कर उसकी घारणा और अभ्यास 
करने में समर्थ होगी तथा लुप्त विद्या के भी पुनः आविष्कार में सक्षम होगी। 
इसके प्रथम निदर्शनस्वरूप परम कारुणिक श्री भगवान्‌ पूर्व सभी युगों की अपेक्षा 
अधिक पूर्णता प्रदर्शित करते हुए, सर्वभाव-समन्वित एवं सर्वेविद्यायुक्त होकर 
युगावतार के रूप में अवतीर्ण हुए हैं। 

इसीलिए इस महायुग के उषाकाल में सभी भावों का मिलन प्रचारित हो 
रहा है, और यही असीम अनन्त भाव, जो सनातन शास्त्र और धर्म में निहित 
होते हुए भी अब तक छिपा हुआ था, पुनः आविष्कृत होकर उच्च स्व॒र से जन- 
समाज में उद्घोषित हो रहा है। 

यह नव युगधर्मं समस्त जगत्‌ के लिए, विशेषतः भारत के लिए, महा कल्याण- 
कारी है; और इस युगधर्म के प्रवर्तक श्री भगवान्‌ रामकृष्ण पहले के समस्त 
युगधर्म-प्रवर्तकों के पुनः संस्कृत प्रकाश हैं। हे मानव, इस पर विश्वास करो और 
इसे हृदय में घारण करो। 

मृत व्यक्ति फिर से नहीं जीता। बीती हुई रात फिर से नहीं आती। विगत 
उच्छवास फिर नहीं लौठता। जीव दो वार एक ही देह धारण नहीं करता। 
है मानव, मुर्दे की पूजा करने के बदले हम जीवित की पूजा के लिए तुम्हारा आह्वान 
करते हैं; वीती हुई बातों पर माथापच्ची करने के बदले हम तुम्हें प्रस्तुत प्रयत्न 
के लिए बुलाते हैं। मिटे हुए मार्ग के खोजने में व्यर्थ शक्ति-क्षय करने के बदले 
अभी बनाये हुए प्रशस्त और सन्निकट पथ पर चलने के लिए आह्वान करते हैं। 
वृद्धिमान, समझ लो ! 

जिस शक्ति के उन्मेष मात्र से दिग्दिगन्तव्यापी प्रतिध्वनि जाग्रत हुई है, 

उसकी पूर्णावस्था को कल्पना से अनुभव करो; और व्यर्थ सन्देह, दुर्वछता और 
दासजाति-सुलभ ईरपप्पा-देष का परित्याग कर, इस महायुग-चक्र-परिवर्तन में सहायक 
बनो। ऐ 

हम प्रभू के दास हैं, प्रभु के पुत्र हैं, प्रभु की लौला के सहायक है--यही 
विश्वास दृढ़ कर कार्यक्षेत्र में उतर पड़ो। 


चिन्तनीय बातें 
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देव-दर्शव के लिए एक व्यक्ति आकर उपस्थित हुआ। ठाकुर जी का दर्शन 
पाकर उसके हृदय में यथेष्ट श्रद्धा एवं भक्ति का संचार हुआ, और ठाकुर जी के 
दर्शन से जो कुछ अच्छा उसे मिला, शायद उसे चुका देने के छिए उसने राग अला- 
पना आरम्भ किया। दालान के एक कोने में एक खम्भे के सहारे बैठे हुए चौवे 
जी ऊँध रहे थे। चौवे जी उस मन्दिर के पुजारी हैं, पहलवान हैं और सितार 
भी वजाया करते है--सुबह-शाम एक एक लोटा भाँग चढ़ाने में निपुण है तथा 
उनमें और भी अनेक सदगुण है। चौवे जी के कानों में सहसा एक विकट आवाज़ 
के गूँज जाने से उनका नशा-समुत्पन्न विचित्र संसार पल भर के लिए उनके बया- 
लोस इंचवाले विशाल वक्ष:स्थल के भीतर उत्थाय हृदि लोयन्ते” हुआ ! तरुण- 
अरुण-किरण-वर्ण नशीले नेत्रों को इधर-उचर घुमाकर अपने मत की चंचलता का 
कारण ढूंढ़ने में व्यस्त चौवे जी को पता रूया कि एक व्यक्ति ठाकुर जी के सामने 
अपने ही भाव में मस्त होकर किसी उत्सव-स्थान पर वरतन माँजने की ध्वनि की 
भाँति कर्णकट्‌ स्वर में नारद, भरत, हनुमान और नायक इत्यादि संगीत कला के 
आचार्यो का नाम जोर जोर से ऐसे उच्चारण कर रहा है, मानो पिण्डदान दे 
रहा हो। अपने नशे के आनन्द में प्रत्यक्ष विषध्न डालनेवाले व्यविति से मर्माहत 
चौवे जी ने जबरदस्त परेशानीभरे स्वर में पूछा, 'अरे भाई, उस वेसुर वेताल में 
क्या चिल्ला रहे हो ?” तुरन्त उत्तर मिला, सुर-तान की मुझे क्या परवाह ? 
मैं तो ठाकुर जी के मन को तृप्त कर रहा हूँ।” चोबे जी बोले, “हुँ, ठाकुर जी 
को क्या तूने ऐसा मूर्ख समझ रखा है? अरे पागरू, तू तो मुझे ही तृप्त नहीं 
कर पा रहा है, ठाकुर जी क्‍या मुझसे भी अधिक मूर्ख है? 


मे जे र्मः 


भगवान्‌ ने अर्जुन से कहा है-- तुम मेरी शरण छो, वस और कुछ करने की 


आवश्यकता नहीं, मैं तुम्हारा उद्धार कर दूंगा।” भोलाचाँद ने जब छोगों से 
यह सुना, तो बड़ा खुश हुआ; रह रह कर वह विकट चीत्कार करने लगा, मम 
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प्रभु कौ शरण में आया हूँ, मुझे अव किसका डर ? मुझे अब और कुछ करने को 
क्या ज़रूरत ? ” भोलाचाँद का खयाल यह था कि इन बातों को इस तरह चिल्ला 
चिल्लाकर कहने से ही यथेष्ट भक्ति होती है। और फिर उसके ऊपर बीच वीच में 
वह उस चीत्कार से यह भी बतलाता जाता था कि वह हमेशा ही प्रभु के लिए 
प्राण देने को प्रस्तुत है, और इस भक्ति-डोर में यदि प्रभु स्वयं ही न था वें, 
तो फिर सब मिथ्या है। उसके 'पास वैठनेवाले दो-चार अहमक़ साथी भी यही 
सोचते है। किन्तु भोलाचाँद प्रभु के लिए अपनी एक भी खुराफ़ात छोड़ने को 
तैयार नहीं है। भरे, मैं कहता हूँ कि ठाकुर जी क्‍या ऐसे ही अहमक़ हैं १ इस 
पर तो भाई हम भी नहीं रीझते ! 


मै नर मे 


भोलापुरी एक बड़े वेदान्ती हैं--सभी वातों में वे अपने ब्रह्मत्व ज्ञान का 
परिचय दिया करते हैं। भोलापुरी के चारों ओर यदि लोग अन्नाभाव में हाह्मकार 
करते हों, तो यह दृश्य उनको किसी प्रकार विचलित नहीं करता; वे सुख-ढुःख 
की असारता समझा देते हैं। रोग, शोक एवं क्षुवा से चाहे समस्त छोग मरकर 
ढेर हो जाये, तो उसमें उनकी कोई हानि नहीं। वे तुरन्त ही आत्मा के अवि- 
नह्वरत्व की चिन्ता करने छगते हैं! उनके सामने वलवान यदि द्ुर्वछ की मार 
भी डाले, तो भोलापुरी जी कहते हैं, “आत्मा न मरती है और न मारती ही है, 
और इतना कहकर इस श्रुति-वाक्‍्य के गम्भीर अर्थ-सागर में डूब जाते हैं! किसी 
भी प्रकार का कार्य करने में भोलापुरी जी बहुत नाराज होते हैं। तंग करने पर 
वे उत्तर देते हैं कि वे तो पूर्व जन्म में ही उन सव कार्यो को समाप्त कर आये 
हैं। किन्तु एक वात में आघात पहुँचने से भोलापुरी जी की आत्मक्यानुभूति को 
बड़ी ही ठेस लगती है--जिस समय उनकी भिक्षा की मात्रा में किसी प्रकार की 
कमी हो या गृहस्थ लोग उनके इच्छानुसार दक्षिणा देने में आनाकानी करते हों, 
उस समय पुरी जी की राय में गृहस्थ के समान घृणित जीव संसार में और कोई 
नहीं। और जो गाँव उन्हें समुचित दक्षिणा नहीं देता, वह्‌ गाँव एक क्षण के लिए भी 
न जाने क्यों पृथ्वी के वोझ को बढ़ा रहा है---वस यही सोचकर वे आकुल हो जाते हैँ। 

ये भी ठाकुर जी को हमारी अपेक्षा अहमक़ समझते हैं ! 


जँः क्र कु 


“अरे भाई रामचरण, तुमने लिखना-पढ़ना नहीं सीखा, व्यापार-वन्धा 
करने की भी तुम्हारों कोई हैसियत नहीं, शारीरिक परिश्रम भी तुम्हारे बश का 
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नहीं, फिर इस पर नशा-भाँग और खुराफ़ात भी नहीं छोड़ते, बोलो तो सही किस 
प्रकार तुम अपनी जीविका/ चलाते हो ? ” 

रामचरण ने उत्तर दिया, जनाब, यह तो सीधी सी बात है; मैं सबको 
उपदेश देता हूँ ? ” 

रामचरण ने ठाकुर जी को न जाने क्या समझ रखा है! 


३ 


लखनऊ शहर में मुहर्रम की बड़ी घूम है। बड़ी मसजिद--इमामवाड़े 
सें चमक-दमक और रोशनी की बहार का कहना ही क्या ! वेशुमार लोग आ- 
जा रहे हैं। हिन्दू, मुसछमान, ईसाई, यहूदी आदि अनेक जाति के स्त्री-पुरुषों की 
भोड़ की भीड़ आज मुहरंम देखने को एकत्र हुई है। लखनऊ शिया छोगों की राज- 
घानी है, आज हज़रत इमाम हसन-हुसैन के नाम का आतंनाद आकाश तक में 
गूंज रहा है--वह हृदय दहुलानेवाला मसरसिया, उसके साथ फूट फूटकर रोना 
किसके हृदय को द्रवित न कर देगा ? सहस्र वर्ष की प्राचीन करवला की कथा 
आज फिर जीवन्त हो उठी है। इन दर्शकों की भीड़ में दूर गाँव से दो भद्र राजपूत 
तमाशा देखने आये हैं। ठाकुर साहव--जैसा कि प्रायः गवैंहे जमींदार लोग 
हुआ करते हैं--निरक्षर भट्ट हैं। लखनऊ की इसलामी सस्यता, शीन-क्राफ़ का 
शुद्ध उच्चारण, शाइस्ता जुवान, ढीली शेरवानी, चुस्त पायजामा और पणगड़ी, रंग- 
बिरंगे कपड़े का लिवास--ये सव आज भी दूर गाँवों में प्रवेश कर वहाँ के ठाकुर 
साहबों को स्पर्श नहीं कर पाये है। अतः ठाकुर लोग सरर और सीधे हैं और 
हमेशा जवाँमर्द, चुस्त, मुस्तेद और मज़बूत दिलवालों को ही पसन्द करते हैं। 

दोनों ठाकुर साहव फाटक पार करके मस्जिद के अन्दर प्रवेश करने ही वाले 
थे कि सियाही ने उन्हें अन्दर जाने से मना किया। जब उन्होंने इसका कारण 
पूछा, त्तो सिपाही ने उत्तर दिया, यह जो दरवाजे के पास मूरत खड़ी देख रहे हो, 
उसे पहले पाँच जूते मारो, तभी भीतर जा सकोगे।” उन्होंने पूछा, “यह मूर्ति 
किसकी है?” उत्तर मिला, “यह महापापी येज़िद की मूरत है। उसने एक 
हज़ार सारू पहले हज़रत हसन-हुसैन को क़त्छ किया था, इसीलिए आज यह 
रोना और अफ़सोस ज़ाहिर किया जा रहा है।” सिपाही ने सोचा कि इस लम्वी 
व्याख्या को सुनकर वे लोग पाँच जूते क्या दस जूते मारेंगे। किन्तु कर्म की गति 
विचित्र है, राम ने उलटा समझा--दोनों ठाकूरों ने गले में दुपट्टा लपेटकर अपने 
को उस मूर्ति के चरणों पर डाल दिया और लोट-पोटकर गद्गद स्वर से स्तुति 
करने लगे, “अन्दर जाने का अब क्या काम है, दूसरे देवता को अब और क्या 
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देखेंगे? शावाश ! वावा येजिद, देवता तो तू ही है! सारे का अस मारेउ किई: 
सव सार अवहिन तक रोवत हैं।” 


मै न ् 


सनातन हिन्दू धर्मं का गगनचुम्बी मन्दिर है--उस मन्दिर के अन्दर जाने 
के मार्ग भी कितने हैं! और वहाँ है क्या नहीं? वेदान्ती के निर्गुण ब्रह्म से 
लेकर ब्रह्मा, विष्णु, शिव, शक्ति, सूर्य, चूहे पर सवार गणेश जी, छोटे देवता 
जैसे पष्ठी, माकाल इत्यादि तथा और भी न जाने क्या क्‍या वहाँ मौजूद हैं। फिर 
वेद, वेदान्त, दर्शन, पुराण एवं तन्‍त्र में बहुत सी सामग्री है, जिसकी एक एक 
वात से भववन्धम दूट जाता है। और छोगों की भीड़ का तो कहना ही क्या, 
तेतीस करोड़ लोग उस ओर दीड़ रहे है! मुझे भी उत्सुकता हुई, मैं भी 
दौड़ने लगा। किन्तु यह क्या! मैं तो जाकर देखता हूँ एक अद्भुत काण्ड ! ! 
कोई भी मन्दिर के अन्दर नहीं जा रहा है, दरवाजे के पास एक पचास सिरवाली, 
सौ हाथवाली, दो सौ पेटवाली और पाँच सौ परवाली एक मूर्ति खड़ी है! 
उसीके पैरों के नीचे सव लोट-पोट हो रहे हैं। एक व्यक्ति से कारण पूछने पर 
उत्तर मिला, भीतर जो सब देवता हैं, उनको दूर से लोट-पोट लेने से ही या 
दो फूल डाल देने से हो उनकी यथेष्ट पूजा हो जाती है। असली पूजा तो इनकी 
होनी चाहिए, जो दरवाज़े पर विद्यमान है; और जो वेद, वेदान्त, दर्शन, पुराण 
ओऔर शास्त्र सब देख रहे हो, उन्हें कभी कभी सुन लो, तो भी कोई हानि नही, 
किन्तु इनका हुक्ष्म तो मानना ही पड़ेगा।” तव मैंने फिर पूछा, “इन देवता जी 
का भला नाम क्या है?” उत्तर मिला, “इनका नाम लोकाचार' है।” मुझे 
लखनऊ के ठाकुर साहब की वात याद आ गयी, 'शावाश ! भई 'लोकाचार', 
सारे का अस मारेउ।” 


मै मै मं 


बौने क़द के क्ृष्णग्याल भट्टाचार्य महापण्डित हैं, विश्वव्नह्माण्ड के समाचार 
उनकी अंगुलियों पर रहते हैं, उनके शरीर में केवल अस्थि और चर्म मात्र ही 
अवशेष हैं; उनके मित्रगण कहते हैं कि कठोर तपस्या से ऐसा हुआ है, पर शत्रु- 
गण कहते हैं कि अन्नाभाव से यह हुआ है! फिर कुछ मसखरे लोग यह भी 
कहते हैं कि साल में ढाई दर्जन बच्चे पैदा करने से घरीर की दशा ऐसी ही हो 
जाती है। खैर, जो कुछ भी हो, संसार में ऐसी कोई वस्तु नहीं है, जो कृप्णव्यालू 
जी न जानते हों, विशेष रूप से चोटी से लेकर नौ द्वारों तक विद्युत्रवाह बौर 
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चुम्बक-शक्ति की गति के विपय में वे सर्वज्ञ हैं। और इस प्रकार के रहस्य-ज्ञाता 
होने के कारण दुर्गा-पूजा के काम में आनेवाली वेश्याद्वार की मिट्टी से लेकर 
क़ायदा-कानून सहित पुनविवाह एवं दस वर्ष की कुमारी के गर्भाधान तक--समस्त 
विषयों की वैज्ञानिक व्याख्या करने में वे अद्वितीय हैं। फिर वे प्रमाण भी ऐसे 
देते हैं, जिनको एक वालक तक समझ सकता है,--ऐसे सरल उन्होंने प्रमाण 
वना दिये हैं! कहता हूँ कि भारतवर्ष को छोड़कर और अन्यत्र धर्म नहीं है, 
भारत में ब्राह्मण को छीड़कर धर्मं समझने का और कोई अधिकारी नहीं है और 
ब्राह्मणों में भी कृष्णव्याल के वशजों को छोड़कर शेष सब कुछ भी नहीं जानते, 
और क्ृष्णव्यालों में बौचे क़दवाले ही सब कुछ है!!! इसलिए क्रृण्णव्याल 
जी जो कहते हैं, वही स्वत्तः प्रमाण है। विद्या की वहुत चर्चा हो रही है, लोग 
कुछ समझदार होते जा रहे हैं, वे सव चीज़ों को समझना चाहते है, चखना 
चाहते हूँ, अतः कृष्णव्याल जी सबको भरोसा दे रहे हैं, “मार्भ : !--डरो मत, 
जो सब कठिनाइयाँ तुम लोगों के मन में उठ रही हैं, मैं उनकी वैज्ञानिक 
व्याख्या' कर देता हूँ; तुम छोग जैसे थे, वेसे ही रहो। नाक में सरसों का तेल 
डालकर खूब सोओ। केवल मेरी दक्षिणा' देना न भूलना।” लोग कहने लगे 
-- जान वची ! किस बुरी बला से सामना पड़ा था! नहीं तो उठकर बैठता 
पड़ता, चलना-फिरना पड़ता -- क्या मुसीवत !” अतः उन्होंने जिन्दा रहो 
कृष्णव्पाल' कहकर दूसरी करवट ले छी। हज़ारों साल की आदत क्या यों ही 
छूटती है? शरीर ऐसा क्‍यों करने देगा? हज़ारों वर्ष की मन की गाँठ क्‍या 
यों ही कट जाती है! इसीलिए क्ृष्णव्याल जी और उनके दलूवालों की ऐसी 
इज्जत है ! हैं 
“जशाबाश, भई आदत', सारे का अस मारेउ 


१. 'चिन्तनीय बातें! का मूल बंगला हैं। स० 


रामकृष्ण और उनकी उक्तियाँ 


प्रोफ़ेतर मैक्स मूलर पाइचात्य संस्क्ृतज्ञ विद्वानों के अग्रणी हैं। जो ऋग्वेद 
संहिता पहले किसीको भी सम्पूर्ण रूप से प्राप्य नहीं थी, वही आज ईस्ट इण्डिया 
कम्पनी के विपुल व्यय एवं प्रोफ़तर के अनेक वर्षो के परिश्रम से अति सुन्दर ढंग 
से मुद्रित होकर सर्वेसाघारण को प्राप्य है। भारत के विभिन्न स्थानों से एकन्र 
किये गये हस्तलिखित ग्रन्थों में अधिकांश अक्षर विचित्र हैं एवं अनेक वाक्य अशुद्ध 
हैं। विशेष महापण्डित होने पर भी एक विदेशी के लिए उन अक्षरों की शुद्धि या 
अशुद्धि का निर्णय करना तथा सूत्ररूप में लिखे गये जटिल भाष्य का विशद अर्थ 
समझना कितना कठिन कार्य है, इसका अनुभव हमें सहज ही नहीं हो सकता। 
प्रोफ़ेसर मेक्‍्स मूलर के जीवन में यह ऋग्वेद-प्रकाशच एक प्रधान कार्य है। इसके 
अतिरिक्‍त, यद्यपि वे आजीवन प्राचीन संस्कृत साहित्य के अध्ययन में ही रत रहे हैं 
तथा उन्होंने उसीमें अपना जीवन खथाया है, फिर भी यह बात नहीं कि उनकी 
कल्पना में भारत आज भी वेद-घोष-प्रतिध्वनित, यज्ञ-चूम से आच्छन्न आकाशवालू 
तथा वशिष्ठ-विश्वामित्र-जनकनयाज्ञवल्क्य आदि से पूर्ण है तथा वहाँ का प्रत्येक 
घर ही गार्गी-मैत्रेयी से सुशो भित और श्रौत एवं गृह्मसूत्र के नियमों द्वारा परिचालित 
है। विजातियों तथा विधर्मियों से पददलित, लुप्ताचार, लुप्तक्रिय, ज्रियमाण 
आधुनिक भारत के किस कोने में कौन कौन सी नयी घटनाएँ हो रही हैं, इसकी 
सूचना भी प्रोफ़ेसर महोदय सदेव सचेत रहकर लेते रहे हैं। 'प्रोफ़ेसर महोदय 
ने भारत की ज़मीन पर कभी पैर नहीं रखा है', यह कहकर इस देश के बहुत से 
ऐंग्लो-इण्डियन, भारतीय रीति-नीति एवं आचार-व्यवहार के विषय में उनके 
मतों को उपेक्षा की दृष्टि से देखते हैं। किन्तु इन ऐंग्लो-इण्डियवों को यह्‌ जान 
लेता उचित है कि आजीवन इस देश में रहने पर भी अथवा इस देश में जन्म ग्रहण 
करने पर भी, जिस श्रेणी में वे स्वयं रह रहे हैं, केवल उसीका विशेष विवरण 
जानने के अतिरिक्त अन्य श्रेणियों के विषय में वे पूर्णतः: अनभिन्ञ ही हैं। विशेषत:, 
जाति-प्रथा में विभाजित इस बृहत्‌ समाज में एक जाति के लिए अन्य जातियों के 


१. प्रोफ़ेसर मेक्‍्स सूलर द्वारा लिखित रामकृष्ण: हिज्ञ लाइफ़ ऐण्ड सेइंग्सा 
नामक पुस्तक पर स्वामी जी हारा लिखी गयी बंगला समालोचना का अनुवाद । स० 
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आचार और रीति को जानना बड़ा हो कठिन है। कुछ दिन हुए, किसी प्रसिद्ध 
एँग्लो-इण्डियन कर्मचारी द्वारा लिखित भारताधिवास' नामक पुस्तक में इस प्रकार 
का एक अव्याय मैंने देखा है, लिसका धोरपक है--दिशौय परिवार-रहस्य । 
मनुष्य के हृदय में रहस्य जानने की इच्छा प्रवद्ठ होती है. भायद इसी उत्सुकता से 
मैंने उस अध्याय को जब पढ़ा, तो देखा कि ऐग्लो-इण्डियन दिग्गन अपने किसी 
भंगी, भंगिन एवं भंगिन के यार के वीच घटी हुई किसी विशेष घटना का वन 
करके देशवासियों के जीवन-रहस्य के बारे में अपने स्वजातिवृन्द की एक बड़ी भारी 
उत्सुकता मिटाने के लिए विद्येप प्रयलशील हैं; और ऐसा नी प्रतीत होता है वि 
ऐंग्लो-इण्डियन समाज में उस पुस्तक का आदर देखकर वे अपने को पृ हप से 
कृतकृत्य समझते हैं। शिवा वः सन्तु पत्यातः--औौर क्या कहे? किल्तु श्री 
भगवान्‌ ने कहा है 'संगात्संजायते' इत्यादि। जाने दो, यह भ्षप्रामगिता वात हैं। 
फिर भी, आवुनिक भारत के विभिन्न प्रदेशों की रौति-वीति एव सामग्रिक घटनाओं 
के सम्बन्ध में प्रोफ़ेसर मैक्स मूलर के ज्ञान को देखकर हमे विस्मित रह जाना 
पड़ता है, यह हमारा प्रत्यक्ष अनुभव है। 

विशेष हूप से धर्म सम्बन्धी मामलों में भारत में कहाँ कौन सी नयी तरग 

उठ रही है, इसका अवलोकन प्रोफ़ेसर ने तीक्ष्य दृष्टि से किया हैं तथा पास्यात्य 
जगत उस विषय में जानकारी प्राप्त कर सके, इसके लिए भी उन्होंने विशेष प्रथल 
किया है। देवेद्रनाथ ठाकुर एवं केशवचद्ध सेन द्वारा परिनालित द्वाह्म समाज, 
स्वामी दयानन्द सरस्वती द्वारा प्रतिप्ठित आर्य समाज, विवोसॉफी सम्पदाय-- 
ये सब प्रोफ़ेमर की लेसनो द्वारा प्रशंसित या निन्दित हुए हैं। प्र देद्धवा दिन 


तथा प्रबुद्ध भारत' नामक पत्रों में श्री रामहुप्य देव के उपदेशों का प्रचाद वा 
एवं ब्राह्म धर्म प्रचारक वाब प्रतापचन्द्र मजूमदार लिखित श्री रामझत द5 न 
जीवनी पहुकर, प्रोफ़ेसर महोदय श्री रामझुप्य के जीवन से विशेष प्रभात 


और आहृष्ड हुए। इसी वीच 'इण्ठिया हाउस' के लाइब्रेरिबन नी संहादय 
द्वारा लिगित रामरुण्ण चरित' भी इग्लण्ट को प्रायद माना पत्रिका [एशिया 


दर 5 हे लत 84८.%+ 
प्यारी हक त््प्प मद्रास तया न्त्द्शिलि हज उमा उरय 
पयार्टर्ल न्य्यि) में प्रकाशित हैझ्ा। मद्रास तीया कोदकत्त से सह 7 वपियर्प 
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संग्रह है कर 2५ ध्रोफे हतत पाश्शाट 
संग्रह कर गफ़ेमर ने 'नाइप्टोन्य सेन्चुरी सामवः सब्र भाषां रथ तधाद८ 
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लिया। प्रोफ़ेसर महोदय ने प्राचीन ऋषि, मुनि एवं महापुरुषों की विचारधाराओं 
का शास्त्रों में अध्ययन किया था और वे उन विचारों से भली भाँति परिचित थे, 
किन्तु प्रश्न उठता था कि कया इस युग में भारत में पुनः वैसी विभूतियों का आविर्भाव 
सम्भव है? रामकृष्ण की जीवनी ने इस प्रइन की मानों मीमांसा कर दी और 
उसने इन प्रोफ़ेसर महोदय की, जिनका प्राण भारत में ही बसता है, भारत की 
भावी उन्नतिरूृपी आशा-लता की जड़ में जरू-सिंचन कर नृतत जीवन-संचार 
कर दिया। ह 
पाइचात्य जगत्‌ में कुछ ऐसे महात्मा हैं, जो निश्चित रूप से भारत के हितेषी 
है; किन्तु मैक्स मूलर को अपेक्षा भारत का अधिक कल्याण चाहनेवाला यूरोप में 
कोई है अथवा नहीं, यह मैं नहीं कह सकता। मैक्स मूलर केवल भारत-हितपी ही 
नहीं, वरव्‌ भारत के दशन शास्त्र और भारत के धर्म में भी उनकी प्रगाढ़ आस्था 
है, और उन्होंने सबके सम्मुख इस वात को वारम्वार स्वीकार किया है कि अद्वैत- 
वाद घर्मराज्य का श्रेष्ठतम आविष्कार है। जो पुनर्जन्मवाद देहात्मवादी ईसाइयों 
के लिए भयश्रद है, उसे भी स्वानुभूत कहकर वे उस पर दृढ़ विश्वास करते हैं; 
यहाँ तक कि उनकी यह धारणा है कि उनका पूर्व जन्म शायद भारत में ही हुआ था। 
और इस समय यही भय, कि भारत में आने पर उनका वृद्ध शरोर शायद सहसा 
समुपस्थित पूर्व स्मृतियों के प्रवल वेग को न सह सके, उनके भारत-आगमन में 
प्रधान प्रतिवन्‍वक है। फिर भी, जो ग्ृहस्थ हैं--चाहे वे कोई भी हों---उन्हें सब 
ओर ध्यात रखकर चलना पड़ता है। जब एक सर्वत्यागी उदासीन किसी लोक- 
निन्दित आचार को विशुद्ध जानकर भी लोक-निन्‍्दा के भय से उसका अनुष्ठान 
करने में काँपने लगता है तथा जब सांसारिक सफलताओं को शूकर-विष्ठा' जानता 
हुआ भी, प्रतिष्ठा के लोभ से एवं अप्रतिष्ठा के भय से एक कठोर तपस्वी अनेक 
कार्यो का परिचालन करता है, तब यदि सवंदा छोकसंग्रह का इच्छुक पूज्य एवं 
आदरणीय गृहस्थ को बहुत ही सावधानी से अपने मन के भावों को प्रकाशित 
करना पड़ता हो, तो इसमें आइचय॑ ही क्या ? फिर, योग, शक्ति इत्यादि गूढ़ 
विषयों के वारे में प्रोफ़ेसर बिल्कुल अविश्वासी हों, ऐसी बात भी नहीं। 
दाशशनिकों से पूर्ण भारतभूमि में जो अनेकानेक धर्मे-तरंगें उठ रही है--उन 
सबका संक्षिप्त विवरण मैक्स मूलर ने प्रकाशित किया है; किन्तु दुःख की बात यह 
है कि बहुत से लोगों ने उसके रहस्य को ठीक ठीक समझने में असमर्थ होने के कारण 
अत्यन्त अवांछनीय मत प्रकट किया है।' इस प्रकार को ग़छूतफ़हमी को दूर करने 
के लिए, तथा भारत के अछौकिक अद्भुत क्रियासम्पन्न साघु-संन्यासियों के विरोध 
में इंग्लेण् तथा अमेरिका के समाचारपत्रों में प्रकाशित विवरण' के प्रतिवाद के 
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लिए, और साथ ही साथ यह दिखलाने के लिए कि भारतीय थियोसॉफ़ी, एसोटेरिक 
बौद्ध मत इत्यादि विजातीय नामवाले सस्प्रदायों में भी कुछ सत्य तथा कुछ जानने 
योग्य है',' प्रोफ़ेसर मैक्स मूलर ने अगस्त, सन्‌ १८९६ ई० की नाइण्टीन्थ सेंचुरी” 
नामक मासिक पत्रिका में प्रकृत महात्मा' शीर्षक से श्री रामकृष्ण-चरित को 
यूरोपीय मनीषियों के सामने रखा। उन्होंने इसमें यह भी दिखलाया कि भारत 
केवल पक्षियों की तरह आकाश में उड़नेवाले, पैरों से जल पर चलनेवाले, मछलियों 
के समान पानी के भीतर रहनेवाले अयवा मन्त्र-तन्त्र, टोना-टोटका करके रोय- 
निवारण करनेवाले या सिद्धि-वल से घनिकों की वंश-रक्षा करनेवाले तथा ताँवे 
से सीना वनानेवाले साधुओं की निवास-भूमि ही नहीं, वरन्‌ वर्हाँ प्रकृत अध्यात्म- 
तत्त्ववित्‌, प्रकृत ब्रह्मवित्‌, प्रकृत योगी और प्रकृत भक्तों की संख्या भी कम नही है, 
तथा समस्त भारतवासी अब भी ऐसे पशुवत्‌ नहीं हो गये हैं कि इन अन्त में वतलाये 
गये नर-देवों (श्री रामकृष्ण प्रभूति) को छोड़कर ऊपर कथित वाजीगरों के चरण 
चाटने में दिन-रात लगे हुए हों। 

यूरोप और अमेरिका के विद्वज्जनों ने अत्यन्त आदर के साथ इस लेख को पढ़ा, 
और उसके फलस्वरूप श्री रामकृष्ण देव के प्रति अनेक की प्रगाढ़ श्रद्धा हो गयी। 
और सुपरिणाम क्‍या हुआ ? पाश्चात्य सम्य जातियों ने इस भारत को नरमांस- 
भोजी, नंगे रहनेवाले, वलूपूर्वक विधवाओं को जला देनेवाले, शिक्षुघाती, मूर्ख, 
कापुरुष, सब प्रकार के पाप और अन्बविश्वासों से परिपूर्ण, पशुवत्‌ मनुष्यों का 
निवास-स्थान समझ रखा था; इस घारणा को उनके मस्तिष्क में जमानेवाले हैं 
ईसाई पादरीगण, और कहने में शर्म लगती है तथा दुःख भी होता है कि इसमें 
हमारे कुछ देशवासियों का भी हाथ है। इन दोनों प्रकार के लोगों की प्रवल 
चेष्ट। के कारण, जो एक घोर अन्धकारपूर्ण जाल पाइचात्य देशवासियों के सामने 
फैला हुआ था, वह अब इस लेख के फलस्वरूप धीरे घोरे छिन्न-भिन्न होने लगा है। 
“जिस देश में श्री भगवान्‌ रामकृष्ण की तरह लोकगुरु आविर्भूत हुए हैं, वह देश क्या 
वास्तव में जैसा कलुषित और पापपूर्ण हम लोगों ने सुना है, उसी प्रकार का है ? 
अथवा कुचक्रियों ने हम लोगों को इतने दिनों तक भारत के तथ्य के सम्बन्ध में 
महान्‌ भ्रम में डाल रखा था ? यह प्रश्न आज अपने आप ही पाइचात्य लोगों के 
मन में उदित हो रहा है। 

पाइचात्य जगत्‌ में भारतीय घर्म-दर्शन-साहित्य सम्राट प्रोफ़ेसर मैक्स मूलर 
ने जिस समय श्री रामकृष्ण-चरित को अत्यन्त भक्तिपूर्ण हृदय से यूरोप तथा अमे- 
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रिकावासियों के कल्याणार्थ संक्षिप्त रूप से ताइण्टीन्थ सेंचुरी” नामक पत्रिका में 
प्रकाशित किया, उस समय पूर्वोक्त दोनों प्रकार के लोगों में जो भीषण अच्तर्दाह 
उत्पन्न हुआ, उसकी चर्चा अनावश्यक है। 

मिशनरी लोग हिन्दू देवी-देवताओं का अत्यन्त अनुपयुकत वर्णन करके यह 
प्रमाणित करने का भरसक प्रयत्न कर रहे थे कि इनके उपासकों में सच्चे घामिक 
व्यक्तियों का कभी आविर्भाव नहीं हो सकता। किन्तु नदी की प्रबल बाढ़ में जिस 
प्रकार तिनकों की ढेरो नहीं टिक सकती है, उसी प्रकार उनकी चेष्टाएँ भी बह 
गयी; और आज पूर्वोक्त स्वदेशी सम्प्रदाय श्री रामकृष्ण की शक्ति-सम्प्रसारण 
रूप प्रवल अग्नि को बुझाने के उपाय सोचते सोचते हताश हो गया है। ईश्वरीय 
शक्ति के सामने भला जीव की शक्ति कहाँ ! 

स्वभावतः, दोनों ओर से प्रोफ़ेसर महोदय पर प्रवल आक्रमण होने लगा; 
किन्तु ये वयोवृद्ध सज्जन हटनेवाले नहीं थे,--इस प्रकार के संग्राम में वे अनेक 
बार विजयी हुए थे। इस समय भी आततायियों को परास्त करने के' लिए तथा 
इस उद्देश्य से कि श्री रामकृष्ण और उनके घ॒र्म को स्वसराधारण अच्छी तरह समझ 
सके, उन्होंने उनकी जीवनी और उपदेश ग्रन्थ-रूप में लिखने के लिए पहले से भी 
अधिक सामग्री सम्रह की तथा रामकंष्ण और उनकी उतक्तियाँ नामक पुस्तक 

प्रकाशित की । इस पुस्तक के रामक्ृष्ण' मामक अध्याय में उन्होंने निम्नलिखित 

वातें कही हैं: 

उक्त महापुरुष की इस समय यूरोप तथा अमेरिका में बहुत ख्याति एवं 
प्रतिष्ठा हुई है, वहाँ उनके शिष्यगण अदम्य उत्साह के साथ उनके उपदेशों का 
प्रचार कर रहे हैं और अनेक व्यक्तियों को, यहाँ तक कि, ईसाइयों में से भी बहुत्तों 
को श्री रामकृष्ण के मत में ला रहे हैं। यह वात हमारे लिए बहुत ही आइचर्य- 
जनक है और इस पर हम कठिनता से विश्वास कर सकते हैं. , . तथापि प्रत्येक 
मानव-हंदय में घर्म-पिपासा वलवती होती है, प्रत्येक हृदय में प्रवलक धर्म-क्षुघा 
विद्यमान रहती है, जो शी घ्र ही या कुछ देर में शान्त हो जाना चाहती है। इन सब 
क्षुधार्ते व्यक्तियों के लिए रामकृष्ण का वर्म किसी प्रकार के वाह्य शासनाधीन न 
होने के कारण और, इसके फलस्वरूप, अत्यन्त उदार होने के कारण अमृत के समान 
ग्राह्म है।. . .अतएव, रामकृष्ण-वर्मावलम्बियों की एक वहुत बड़ी संख्या के वारे 
में हम जो सुनते हैं, वह शायद किसी अंश तक अतिरंजित भले ही हो, पर फिर भी, 
जो धर्म आधुनिक समय में इस प्रकार सिद्धि-लाभ कर चुका है, जो विस्तृत होने 
के साथ साथ अपने को सम्पूर्ण सत्यता के साथ संसार का प्राचीनतम घर्म एवं दर्शन 
कहकर घोषित करता है तथा जो वेदान्त अर्थात्‌ वेद के सर्वोच्च उद्देश्य के नाम से 
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परिचित है, वह हमारे लिए अत्यन्त आदर ओर श्रद्धा के साथ विचारणीय एवं 
चिन्तनीय है।' 
इस पुस्तक के आरम्भ में प्रोफ़ेसर महोदय ने महात्मा” पुरुष, आश्रम-विभाग, 
संन्यासी, योग, दयाननन्‍्द सरस्वती, पवहारी वावा, देवेन्द्रनाथ ठाकुर, रावास्वामी 
सम्प्रदाय के नेता राय शालिग्राम साहव वहादुर आदि का भी उल्लेख किया है। 
प्रोफ़ेसर महीदय इस वात से विशेष सशंक थे कि साधारणतया समस्त 
ऐतिहासिक घटनाओं के वर्णन में, लेखक के व्यक्तिगत राग-विराग के कारण, 
कभी कभी जो च्ुटियाँ अपने आप घुस जाती हैं, वें कही इस जीवनी के अन्दर तो 
नहीं आ गयी हैं। इसलिए घटनाओं का संग्रह करने में उन्होंने विशेष सावधानी 
से काम लिया। प्रस्तुत लेखक (स्वामी विवेकानन्द) श्री रामकृष्ण का क्षुद्र दास 
है---इसके द्वारा संकलित रामकण्ण-जीवनी के उपादान यद्यपि प्रोफ़ेसर की युक्‍्ति 
एवं वुद्धिरपी मथानी से भली भाँति मथ लिये गये हैं, परन्तु फिर भी उन्होंने 
(मैक्स मूलर ने) कह दिया है कि भक्ति के आवैश में कुछ अतिरंजना सम्भव है। 
और ब्राह्म धर्म-प्रचारक श्रीयुत बाबू प्रतापचन्द्र मजूमदार प्रभृति व्यवितयों मे श्री 
रामकृष्ण के दोष दिखलाते हुए प्रोफ़ेसर को जो कुछ लिखा है, उसके प्रत्युत्तर मे 
उन्होंने जो दो-चार मीठी-कड़वी वातें कही हैं, वे दूसरों की उन्नति पर ईर्प्या 
करनेवालो बंगाली जाति के लिए विशेष विचारणीय हैं--इसमें कोई सन्देह नही । 
इस पुस्तक में श्री रामकृष्ण की जीवनी अत्यन्त संक्षेप में तथा सरल भाषा में 
वर्णित को गयी है। इस जीवनी में सावधान लेखक ने प्रत्येक बात मानो तौलकर 
लिखी है,--प्रकृत महात्मा' नामक लेख में स्थान स्थान पर जिन अस्नि-स्फूलिगों 
को हम देखते हैं, वे इस लेख में अत्यन्त साववानी के साथ संयत रखे गये हैं। एक 
ओर है मिशनरियों की हलचल और दूसरी ओर, ब्राह्म समाजियों का कोलाहल,--- 
इन दोनों के बीच से होकर प्रोफ़ेसर की नाव चल रही है। प्रकृत महात्मा' 
नामक लेख पर दोनों दलों द्वारा प्रोफ़ेसर पर अनेक भत्संना तथा कठोर वचनों 
की वीछार की गयी; किन्तु हर्ष का विषय हैं कि न तो उनके प्रत्युत्तर की चेप्डा 
की गयी है और न अभद्रता का दिग्दर्शन ही किया गया है,---गाली-गलौज करना तो 
इंग्लैग्ड के भद्र लेखक जानते ही नहीं। श्रोफ़ेतर महोदय ने, वयस्क महापण्डित्त 
को शोभा देनेवाले घीर-गम्भीर विद्वेप-शून्य एवं वज्जवत्‌ दृढ़ स्व॒र में, इन महापुरुय 
के अलौकिक हृदयोत्यित अतिमानव भाव पर किये गये आक्षेपों का आमूलछ खंडन 
कर दिया है। 
इन आशक्षेपों को सुनकर हमें सचमुच आइचर्य है। ब्राह्म समाज के गुर 
स्वर्गीय आचार्य श्री केशवचन्द्र सेन के मुख से हमने चुना है कि श्री रामकृष्ण की 
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सरल मथुर ग्राम्य माया अत्यन्त अलौकिक तथा पवित्रता से पूर्ण है, हम जिन्हें कुछ 
अग्लील कहते हैं, ऐसे शब्दों का उसमें कही कही समावेश होने पर भी, उनके अपूर्व 
वालवत्‌ कामगन्बहीन स्वभाव के कारण, उन सब डब्दों का प्रयोग दोयपूर्ण न होकर 
आभूषणस्वरूप हुआ है।” किन्तु खेद है कि यही एक प्रवल आक्षेप है ! 

दूसरा आक्षेप यह है कि उन्होंने सन्‍यास ग्रहण कर जपनी स्त्री के प्रति निप्ठुर 
व्यवहार किया था। इस पर प्रोफ़ेसर महोदय का उत्तर है कि उन्होंने स्त्री की 
अनुमति लेकर ही संन्यासब्रत वारण किया था, तथा जब तक वे इस लोक में रहे, 
तब तक उनन्‍्हीके सदृभ उनकी चिर ब्रह्मचारिणो पत्नी भी पति को गुरु-रूप में ग्रहण 
करके अपनी इच्छा से, परम आनन्दपूर्वक उनके उपदेशानुसार भगवत्सेवा में 
लगी रही। प्रोफ़ेसर महोदय ने यह भी कहा है, शरीर-सम्बन्ध के बिना पति- 
पत्नी में प्रेम क्या असम्भव है ? हमें हिन्दू के सत्य-संकल्प पर विश्वास करना ही 
पड़ेगा कि शरीर-सम्बन्ध न रखते हुए ब्रह्मचारिणी पत्नी को अमृतस्वरूप ब्रह्मानन्द 
का भागी बनाकर ब्रह्मचारी पति परम पवित्रता के साथ जीवन-यापन कर सकता 
है, यद्यपि इस विपय में उक्त ब्नत घारण करनेवाले यूरोपनिवासी सफल नहीं 
हुए है।' ऐसे बहुमूल्य मन्तव्यों के लिए प्रोफ़ेसर महोदय पर आश्ञीषों की वृष्टि 
हो! वे दूसरी जाति के तथा विदेशी होकर भी हमारे एकमात्र घर्म-सहायक 
ब्रह्मचर्य को समझ सकते हैं, एवं यह विश्वास करते हैं कि आज भी भारत में ऐसे 
दृष्टान्त विरले नही है,---जव कि हमारे अपने ही घर के वीर कहलानेवाले लोग 
पाणिग्रहण में शरीर-सम्बन्ध के अतिरिक्त और कुछ नहीं देख सकते ! ! यादुणी 
भावना यस्य ! 

फिर एक अभियोग यह है कि वे वेश्याओं से अत्यन्त घृणा नहीं करते थे। 
इस पर प्रोफ़ेसर ने वड़ा ही मधुर उत्तर दिया है। उन्होंने कहा है कि केवल राम- 
कृष्ण ही नहीं, वरन्‌ अन्यान्य घ॒र्म-प्रवर्तक भी इस अपराध' के दोपी हैँ! अहा! 
फंसी मबुर वात है !--भहाँ पर हमें श्री भगवान्‌ बुद्धदेव की क्रपापानी वेश्या 
अम्बापाली और हजरत ईसा को दबाप्राप्ता सामतीया नारी की वात याद आती है। 

फिर एक अनियोग यह भी है कि उन्हें घराव पीने की आदत पर भी घृणा ने 
थी। हरे! हरे! ज़रा सी घराब पीने पर उस आदमी की परछाई भी अस्पृम्य 
है--पही हुआ न मतरूव ?--सचसुच, यह तो बहुत बड़ा जभियोग है! नगेबाज, 
वेश्या, चोर और दुप्ठों को महापुरुष घृणा से क्यों नहीं भगा देते थे ! और आँस 


मूंदकर, चलर्त श्र नापा हट जिसे न ीव्त ल्द्ील जचओा जन. ऊपर .ह ही 
दकर, चलती भाषा में जिसे कहते हैं, नीवत की सुर की तरह ऊपर ही ऊपर उनमे 





बातें क्यों नहीं करते थे ! और सबसे बट़ा अभियोग तो यह था कि उन्तोंने आजन्म 
स्प्रोन्‍्संग क्यों नहीं किया! ! ! 


श्ष्५ रासकृष्ण और उनकी उतक्तियाँ 


आक्षेप करनेवालों की इस विचित्र पवित्रता एवं सदाचार के आदर्शानुसार 
जीवन न गढ़ सकने से ही भारत रसातलरू में चछा जायगा ! ! जाय रसातल में, 
यदि इस प्रकार की नीति का सहारा लेकर उसे उठना हो। 

इस पुस्तक में जीवनी की अपेक्षा उक्ति-संग्रह' ने अधिक स्थान लिया है। 
इन उक्तियों ने समस्त संसार के अंग्रेज़ी पढ़नेवाले लोगों में से बहुतों को आक्ृष्ट 
कर लिया है, और यह वात इस पुस्तक की हाथों-हाथ विक्की देखने से ही प्रमाणित 
हो जाती है। ये उक्तियाँ भगवान्‌ श्री रामकृप्ण देव के श्रीवचन होने के कारण 
महान्‌ शक्तिपूर्ण हैं, और इसीलिए ये निश्चय ही समस्त देशों में अपनी ईश्वरीय 
शक्ति का विकास करेंगी। वहुजनहिताय बहुजनसुलाय महापुरुष अवतीर्ण होते 
हैं--उनके जन्म-कर्म अलौकिक होते हैं और उनका प्रचार-कार्य भी अत्यन्त आरचर्य- 
जनक होता है। 

और हम सव ? जिस निर्वन ब्राह्मण-कुमार ने अपने जन्म के द्वारा हमें पवित्र 
बनाया है, कर्म के द्वारा हमें उन्नत किया है एवं वाणी के द्वारा राजजाति (अग्नेज़ों) 
की भी प्रीतिदृष्टि हमारी ओर आक्ृष्ट की है, हम लोग उनके लिए क्या कर रहे 
हैं? सच है, सभी समय मधुर नहीं होता, किन्तु तो भी समयविशेष में कहना ही 
पड़ता है---हममें से कोई कोई समझ रहे हैं कि उनके जीवन एवं उपदेशों द्वारा 
हमारा लाभ हो रहा है, किन्तु वस यहीं तक। इन उपदेशों को जीवन में परिणत 
करने की चेष्टा भी हमसे नहीं हो सकती--फिर श्री रामकृष्ण द्वारा उत्तोलित 
ज्ञान-भक्ति की महातरंग में अंग-विसर्जंन करना तो बहुत दूर की वात हैं। जिन 
लोगों ने इस खेल को समझा है या समझने की चेष्टा कर रहे हैं, उनसे हमारा यह 
कहना है कि केवल समझने से क्या होगा ? समझने का प्रमाण तो प्रत्यक्ष कार्य 
है। केवल जवान से यह कह देने से कि हम समझ गये या विश्वास करते हैं, क्या 
दूसरे लोग भी तुम पर विश्वास करेंगे ? हृदय की समस्त भावनाएँ ही फलदायिनी 
होती हैं; कार्य में उनको परिणत करो--संसार देख तो ले। 

जो लोग अपने को महापण्डित समझकर इस निरक्षर, निर्वन, साधारण पुजारी 
ब्राह्मण के प्रति उपेक्षा प्रदर्शित करते हैं, उनसे हमारा यह निवेदन है कि जिस देश 
के एक अपढ़ पुजारी ने अपने शक्ति-वल से अत्यन्त अल्प समय में अपने पूर्वजों के' 
सनातन धर्म की जय-घोषणा सात समुद्र पार तक समस्त जगत्‌ में प्रतिध्वनित कर 
दी है, उसी देश के आप सब लोग सवेमान्य शूरवीर महापण्डित हैं---आप लोग 


१. भगवान्‌ श्रो रामकृष्ण देव की सम्पूर्ण उक्तियाँ श्री रासकृष्ण वचनामृत' 
के रूप में तौन भागों में श्री रामहुष्ण आश्रम, नागपुर द्वारा प्रकाशित की गयी +- 
१०-११ 
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तो फिर इच्छा मात्र से स्वदेश एवं स्वजाति के कल्याण के लिए और भी अनेक 
अद्भुत कार्य कर सकते हैं। तो फिर उठिए, अपने को प्रकाश में छाइए, महाशक्ति 
के खेल दिखलाइए---हम सब पुष्प-चन्दन लेकर आप लोगों की पूजा करने 
के लिए खड़े हैं; हम तो मूर्ख, क्षुद्र, चगण्य' भिक्षुक हैं; और आप सब महाराज, 
महावली, महाकुलवाले तथा सर्वविद्यासम्पन्न हैं---आप सब उठिए, आगे बढ़िए, 
मार्ग दिखलाइए, संसार के हित के लिए सर्वस्व त्याग करिए---हम दास की तरह 
आपके पीछे पीछे चलेंगे। और जो लोग श्री रामक्ृष्ण के नाम की प्रतिष्ठा एवं 
प्रभाव को देखकर दास जाति को तरह ईर्ष्या एवं द्वेष के वश्ीभूत होकर अकारण 
तथा विना किसी अपराघ के वैमनस्य प्रकट कर रहे हैं, उनसे हमारा यही कहना है 
कि भाई, तुम्हारी ये सब चेष्टाएँ व्यथ हैं। यदि यह दिग्दिगन्तव्यापी महाधर्म- 
तरंग--जिसके शुशत्र शिखर पर इस महापुरुष की मूर्ति विराजमान है--हमारे 
बन, यश या प्रतिष्ठा-लाभ की चेष्टा का फल हो, तो फिर तुम्हारे या अन्य किसीके 
लिए कोई प्रयत्न को आवश्यकता नहीं है, महामाया के अप्रतिहत नियम के प्रभाव 
से शीघ्र ही यह तरंग महाजल में अनन्त काल के लिए विलोन हो जायगी ! और 
यदि जगदम्बा-परिचालित इस महापुरुष की निःस्वार्थे प्रेमोच्छवासरूपी इस तरंग 
ने जगतू को प्लावित करता आरम्भ कर दिया हो, तो फिर हे क्षुद्र मानव, तुम्हारी 
क्या हस्ती कि माता के शक्ति-संचार का रोध कर सको ? 


ले 


ज्ञानाजन 


जान के आदि बज्वोत के सम्बन्ध में विविध सिद्धान्त प्रतिपादित किये गये हैं। 
उपनिपदों में हम पढ़ते हैं कि देवताओं में प्रयम और प्रधान त्रह्मा जी ने शिषप्यों में 
उस ज्ञान का प्रचार किया, जो शिप्य-परम्परा द्वारा अभी तक चछा आ रहा है। 
जैनों के! मतानुसार उत्सपिणी एवं अवसपिणी कालचक के बीच कतिपय अलौकिक 
सिद्ध पुरुषों का--जिनों' का प्रादुर्भाव होता है और उनके द्वारा मानव समाज में 
जान का पुनः पुनः विकास होता हू। इसी प्रकार वौद्धों का भी विश्वास है कि बुद्ध 
नाम से अभिहित किये जानेवाले सर्वज्ञ महापुरुषों का वारम्बार आविर्भाव होता 
रहता है। पुराणों में बगित अवतारों के अवतीर्ण होने के अनेकानेक प्रयोजनों में 
से आध्यात्मिक प्रयोजन ही मुख्य है। भारत के बाहर, हम देसते है कि महामना 
स्पितामा जरथुप्ट्र मत्यंछोक में ज्ञानालोक लाये। इसी प्रकार हज़रत मृसा, ईसा 
तथा मुदृम्मद ने भी अछीकिक शवितसम्पन्न होकर मानव समाज के बीच अलौकिक 
रीतियों से अलौकिक ज्ञान का प्रचार किया। 

केवल कुछ व्यवित ही 'जिन' हो सकते है, उनके अतिरिवतत और कोई भी 
जिन' नहीं हो सकता, बहुत से लोग केवल मुवित तक ही पहुँच सकते हैँ। बुद्ध 
नामक अवस्था की प्राप्ति सभी को हो सकती है। ब्रह्मादि केवल पदवी विशेष हैं 
प्रत्येक जोव इन पदों को प्राप्त कर सकता है। जरवुप्ट्र, मूसा, ईसा, मुहम्मद ये 
सभी महापुर॒ुष थये। किसी विशेष कार्य के लिए ही इनका आविर्भाव हुआ था। 
पीराणिक अवतारों का आविर्भाव भी इसी प्रकार हुआ था। उस आसन की ओर 
जनसाधारण का छाजलसापूर्ण दृष्टिपात करना अनधिकार चेप्टा है। 

आदम ने फल गसाकर ज्ञान प्राप्त किया। नूह (४०४०१) से जिहोवा देव 
की कृपा से सामाजिक शिल्प सीसा। भारत में देवगण या सिद्ध पुरुष ही समरत 
शिल्पों के भधिप्ठाता माने गये हैं; जूता सीने से लेकर चण्डी-याठ तक प्रत्पेफ 
कार्य अलौकिक पुरुषों की रूपा से ही तम्पन्त होता है। गुर बिन ज्ञान नहीं 


को गुस्मुग से निम्ृत हुए दिना, क्री गृद की कृपा हुए बिना शिष्पन्यरमारा में 
घ्मज् के संचार का और कोर्ट उपाय >2 85 
एस गान-घल के सनार का सौर कार उपाय नहा हू। 
फिर कम फैशन ते £, ज्ञान मनंप्य मी स्थनावसिद 
? दार्शनिह्ू--पेंगान्तिह्>--आटी है जोन मनु की स्वनावासद् 
बसामारः 
+$॥ 4६ *. 


संम्पलि --भावत्मा को प्रति है; यह सानपात्मा ही अनन्त जन मा 
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है, उसे कौन सिखला सकता है? इस ज्ञान के ऊपर जो एक आवरण पड़ा हुआ 
है, वह सुकर्म के द्वारा केवल हट जाता है; अथवा यह स्वतःसिद्ध ज्ञान! अनाचार 
से संकुचित हो जाता है तथा ईश्वर की कृपा एवं सदाचार के द्वारा पुनः प्रसारित 
होता है; और यह भी लिखा है कि अष्टांग योगादि के द्वारा, ईश्वर की भक्ति के 
द्वारा, निप्काम कर्म के द्वारा अथवा ज्ञान-चर्चा के द्वारा अन्तनिहित अनन्त शक्ति 
एवं ज्ञान का विकास होता है। 

दूसरी ओर आधुनिक लोग अनन्त स्फूर्ति के आधारस्वरूप मानव-मन को 
देख रहे हैं। सवकी यह धारणा है कि उपयुक्त देश-काल-पात्र के अनुसार ज्ञान की 
स्फूर्ति होगी। फिर, पात्र की शक्ति से देश-काल की विडम्बना का अतिक्रमण 
किया जा सकता है। कुदेश या कुसमय में पड़ जाने पर भी योग्य व्यक्ति वाबाओं 
को दूर कर अपवी शक्ति का विकास कर सकता है। अब तो, पात्र के ऊपर, अधि- 
कारी के ऊपर जो सव उत्तरदायित्व लाद दिया गया था, वह भी कम होता जा रहा 
है। कल की वर्बर जातियाँ भी आज अपने प्रयत्न से सम्य एवं ज्ञानवान होती जा 
रही हैं--निम्न श्रेणो के लोग भी अप्रतिहत शक्ति से उच्चतम पदों पर प्रतिप्ठित 
हो रहे है। नरमांस का आहार करनेवाले माता-पिता की सनन्‍्तान भी विनयश्ील 
एवं विद्वान्‌ हुई है। सन्थालों के वंशज भी अंग्रेज़ों की कृपा से अन्य भारतीय विद्या- * 
थियों के साथ होड़ ले रहे है। वंशानुगत गुणों पर प्रतिप्ठित अधिकार भी दिनोंदिन 
आधारहीन प्रमाणित होता जा रहा है। 

एक सम्प्रदाय के छोग ऐसे हैं, जिनका विश्वास है कि प्राचौन महापुरुषों का 
उद्देश्य वंश-परम्परा से केवल उन्हींको प्राप्त हुआ है, एवं सब विषयों के ज्ञान का एक 
निर्दिष्ट भांडार अनन्त काल से विद्यमान है और वह भांडार उनके पूर्वजों के ही 
अविकार में था। अतः वे ही उसके उत्तराधिकारी है, जगतु के पूज्य हैं। यदि 
इन लोगों से पूछा जाय कि जिनके ऐसे पूर्वज नहीं हैं, उनके लिए कया उपाय है ?--- 
तो उत्तर मिलता है, कुछ भी नहीं।' पर इनमें से जो अपेक्षाकृत दयालु है, वे 
उत्तर देते हैं-- हमारी चरण-सेवा करी, उस सुकृत के फलस्वरूप अगले जन्म में 
हमारे व में जन्म ग्रहण करोंग्े।” और इन लोगों से यदि यह कहा जाय, आधघ- 
निक काल में जो अनेक आविष्कार हो रहे हैं, उन्हें तो तुम छोग नहीं जानते हो और 
ने कोई ऐसा प्रमाण ही मिलता है कि तुम्दारे पूर्वजों को ये सब ज्ञात थे', तो वे कह 
उठते हैं, हमारे पूर्वजों को ये सव ज्ञात थे, पर अब इनका छोप हो गया है। यदि 
इसका प्रमाण चाहिए, ती अमुक अमुक इलोक देखों।” 

यह कहने की जरूरत नहीं कि प्रत्यक्षयादी आधुनिक लोग इन सव बातों पर 
विश्वास नहीं करते । 
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अपरा एवं परा विद्या में विभेद अवश्य है, आधिभौतिक एवं आध्यात्मिक ज्ञान में 
विभिन्नता अवश्य है; यह हो सकता है कि एक का पथ दूसरे का न हो सके, एक उपाय 
के अवलम्बन से सब प्रकार के ज्ञान-राज्य का द्वार न खुल सके, किन्तु वह अन्तर 
केवल उच्चता के तारतम्य में है, केवल अवस्थाओं के भेद में है। उपायों के अवु- 
सार ही लक्ष्य-प्रप्ति होती है। वास्तव में वही एक अखण्ड ज्ञान समस्त ब्रह्माण्ड 
में परिव्याप्त है। ै 

इस प्रकार स्थिर सिद्धान्त हो जाने पर कि ज्ञान मात्र पर केवल कुछ विज्ेष 
पुरुषों का ही अधिकार है तया ये सब विज्ेष पुरुष ईइ्वर या प्रकृति या कर्म से 
निदिष्ट होकर यथासमय जन्म ग्रहण करते हैं, और इसके अतिरिक्त किसी भी 
विषय में ज्ञान-छाभ करने का और कोई उपाय नही है”, समाज से उद्योग तथा 
उत्साह आदि का लोप हो जाता है, आलोचना के अभाव के कारण उद्भावना 
शक्ति का क्रमशः नाश हो जाता है तया नूतन वस्तु की जानकारी में फिर किसीको 
उत्सुकता नहीं रह जाती, और यदि होने का उपाय भी हो, तो समाज उसे रोककर 
घीरे घीरे नष्ट कर देता है। यदि यही सिद्धान्त स्थिर हुआ कि सर्वज्ञ व्यवित 
विशेष के द्वारा ही अनन्त काल के लिए मानव के कल्याण का पथ निदिप्ट हुआ 
है, तो ऐसा होने से समाज, उन सब निर्देशों में तिल मात्र भी व्यतिक्रम होने पर 
सर्वताश को आशंका से, कठोर शासन के द्वारा मनुप्यों को उस नियत मार्ग पर ले 
जाने को चेष्टा करता है। यदि समाज इसमें सफल हुआ, तो परिणामस्वरूप 
मनुष्य यन्त्रवत्‌ वन जाता हैं। जीवन का प्रत्येक कार्य यदि पहले से निर्दिष्ट हुआ 
हो, तो फिर विचार-शर्क्ति की विशद आलोचना का प्रयोजन ही क्‍या ? उद्‌- 
भावना-शविति का प्रयोग न होने पर धीरे घीरे उसका लोप हो जाता है एवं तमो- 
गुणपूर्ण जड़ता समाज को आ घेरती है, और वह समाज बीरे घीरे अवनत होने 
लगता है। 

दूसरी ओर, सर्वप्रकार से निर्देशविहीन होने पर यदि कल्याण होना सम्भव 
होता, तो फिर सम्यता एवं संस्कृति चीन, हिन्दू, मित्र, वेविलोन, ईरान, ग्रीस, रोम 
एवं अन्य महान्‌ देशों के निवासियों को त्यागकर जुलू, हन्शी, हटेन्टॉट, सन्‍्याछ, 
अन्दमान तथा आस्ट्रेलियानिवासी जातियों का ही आश्रय ग्रहण करती । 

अतएव महापुरुषों द्वारा निदिष्ट पथ का भी गौरव है, युरू-परम्परागत ज्ञान 
का भी एक विज्येप प्रयोजन है, और यह भी एक चिरन्तन सत्य है कि ज्ञान में सर्वे- 
अन्तर्यामित्व है। किन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि प्रेम के उच्छवास में अपने को 
भूलकर भक्‍्तगण उन महापुरुषों के उद्देश को न अपनाकर उनकी उपासना को 
एक मात्र ध्येब समझने रूगते हैं; तथा स्वयं हतश्नी हो जाने पर मनृप्य स्वाभाविक- 


विवेकानन्द साहित्य १६० 


तथा पूर्वजों के ऐश्वर्य-स्मरण में ही समय बिताता है--यह भी एक प्रत्यक्ष प्रमाणित 
वात है। भक्तिपूर्ण हृदय सम्पूर्णतया पूर्व पुरुषों के चरणों पर आत्मसमर्पण कर स्वयं 
दुबंल बत जाता है, और यही दुर्बंडता फिर आगे चलकर शक्तिहीन गवित हृदय को 
पूर्वजों की गौरव-गाथा को ही जीवन का आधार बना लेने की शिक्षा देती है। 
पूर्व॑वर्ती महापुरुषों को सभी विषयों का ज्ञान था, और समय के फेर से उस 
ज्ञान का अधिकांश अब ल्प्त.हो गया है--यह बात सत्य होने पर भी, यही सिद्धान्त 
निकलेगा कि उसके लोप होने के कारणस्वरूप आज के तुम लोगों के पास उस विलुप्त 
ज्ञान का होना या न होना एक सी ही बात है; और यदि तुम उसे पुनः सीखना 
चाहते हो, तो तुम्हें फिर से नया प्रयत्त करना होगा, फिर से परिश्रम करना होगा। 
आध्यात्मिक ज्ञान, जो विशुद्ध हृदय में अपने आप ही स्फुरित होता है, वह 
भी चित्तशुद्धि-हूप बहु प्रयास एवं परिश्रमसाध्य है। आधिभौतिक ज्ञान के क्षेत्र 
में भी जो सव महान्‌ सत्य मानव-हृदय में परिस्फुरित हुए हैं, अनुसन्धान करने पर _ 
पता चलता है कि वे सब सहसा उद्भूत दीप्ति की भाँति मनीषियों के मन में उदित 
हुए हैं, जंगली असभ्य मनुष्यों के मन में नही। इसीसे यह सिद्ध हो जाता हैं कि 
आलोचना, विद्या-चर्चा एवं मनन-रूप कठोर तपस्या ही उसका कारण है। 
अलौकिकत्व-हूप जो सब अद्भुत विकास है, चिरोपाजित लौकिक चेष्टा ही 
उसका कारण है; लौकिक और अलौकिक में भेद केवल प्रकाश के तार्तम्य में है। 
महापुरुषत्व, ऋषित्व, अवतारत्व या लौकिक विद्या में शूरत्व सभी जीवों में 
विद्यमान है। उपयुक्त गवेबणा एवं समयानुकूल परिस्थिति के प्रभाव से यह 
पूर्णता प्रकट हो जाती है। जिस समाज में इस प्रकार के पुरुषसिंहों का एक बार 
आविर्भाव हो गया है, वहाँ पुनः मतीषियों का अभ्युत्यान अधिक सम्भव है। जो 
समाज गुरु द्वारा प्रेरित है, वह अधिक वेग से उन्नति के पथ पर अग्रसर होता है, 
इसमें कोई सन्देह नहीं; किन्तु जो समाज गुरुविहीन है, उसमें भी समय की गति 
के साथ गुरु का उदय तथा ज्ञान का विकास होना उतना ही निश्चित है।* 


१. ज्ञानाजेनां का मूल बंगला है। स० 


पेरिस प्रददठनी' 


कई दिन तक पेरिस प्रदर्णनो में कांग्रे दे छिस्तोयार दि रिलिजिओ! अर्थात्‌ 
बे तिहास सामक सभा का अधिवेशन हुआ। उस सभा में अध्यात्म विपयक्क एवं 
मतामत सम्बन्धी किसी भी प्रकार की चर्चा के लिए स्थान न था; केवल विभिन्न 


घर्मो का इतिहास अर्थात्‌ उनके अगों का तव्यानुसन्वान ही उसका उद्देग्य था। 


शिक्रागों महासभा एक विराद चीज थो। अतः उस सभा में विभिन्न देशों की 
पमंप्रचारक-मण्टलियों के प्रतिनिधि उपस्थित थे, पर पेरिस की इस सभा में केवल 
वे ही पण्पित आये थे, जो भिन्न निन्न धर्मों की उत्पपत्ति के विषय में आलोचना किया 
करते हैं। शिकागों धर्म-महासभा में रोमन कैथोलिकों का प्रभाव विशेष था और 
उन्होंने अपने सम्प्रदाय को प्रतिप्ठा के लिए बड़ों आया से उसका संचालन किया 
था। उन्हें आशा थी कि वे विना विशेष विरोध का सामना किये ही प्रोस्टेटेण्टों पर 
अयना प्रभाव एवं अधिकार जमा छेंगे। उसी प्रकार समग्र ईसाई जगत्‌--हिन्दू, 
वीद्ध, मुसलमान तथा संसार के अन्य घर्म-प्रतिनिधियों के समझ अपनी ग्ौरव- 
घोषणा कर और सर्वेत्नाधारण के सम्मुख अन्य सब धर्मों को बुराइयाँ दर्शाकर 
उन्होंने अपने सम्प्रदाय को सुदृढ़ रूप से प्रतिप्ठित करने का निश्चय किया था। 
पर परिणाम कुछ और हो हो जाने के कारण ईसाई जगत्‌ सर्वधर्मंसमन्वय के 
सम्बन्ध में बिल्कुल हताण हो गया है। इसलिए रोमन कैथोलिक अब दुवारा इस 
प्रकार की घर्मसभा दुह्राने के विशेष विरोधी है। फ्रांस देश कैथोलिक-प्रवान है, 
अतः यदच्पि अधिकारियों की यवेप्ट इच्छा थी कि यह सभा धर्मसभा हो, पर समग्र 
कंथयोलिक जगत्‌ के विरोध के कारण यह घर्मसभा न हो सकी। 
जिस प्रकार समय समय पर कांग्रेस ऑफ़ ओरियेण्टलिस्ट अर्थात्‌ संस्कृत, 
पाली और अरबी इत्यादि भाषाविज्ञ विद्वानों की सभा हुआ करती है, वैसी ही 
पेरिस की यह घर्मंसभा भी थी, इसमें केवल ईसाई धर्म का पुरातत्व और जोड़ 
दिया गया था। 


१. पेरिस प्रदर्शनी में अपने भाषण का विवरण स्वामी जी ने स्वयं बंगला में 
लिखकर 'उद्वोवन' पत्र फे लिए भेजा था। स० 


विवेकानन्द साहित्य श्र 


जम्बूद्वीप से केवल दो-तीन जापानी पण्डित आये थे। भारत से स्वामी 
विवेकानन्द उपस्थित थे। 

अनेक पाइ्चात्य संस्कृतज्ञों का यही मत है कि वेदिक धर्म की उत्पत्ति अग्नि- 
सूर्यादि प्राकृतिक आश्चर्यजनक जड़ वस्तुओं की उपासना से हुई है। 

उक्त मत का खंडन करने के लिए स्वामी विवेकानन्द पेरिस घर्मेतिहास-सभा 
द्वारा निमन्त्रित हुए थे और उन्होंने उक्त विषय पर एक लेख पढ़ने के लिए अपनी 
सम्मति दी थी। किन्तु अत्यधिक शारीरिक अस्वस्थता के कारण वे लेख नहीं 
लिख सके थे; किसी प्रकार सभा में वे उपस्थित मात्र हो गये थे। स्वामी जी के 
वहाँ पर पदार्पण करते ही यूरोप के समस्त संस्क्ृतज्ञ पण्डितों ने उन्तका सादर प्रेम- 
पूर्वक स्वागत किया। इस भेंट के पहले ही वे लोग स्वामी जी द्वारा रचित पुस्तकों 
को पढ़ चुके थे। 

उस समय उक्त सभा में ओपद नामक एक जर्मन पण्डित ने शाल्‍ूग्राम-शिला 
की उत्पत्ति के विषय में एक लेख पढ़ा था। उसमें उन्होंने शालग्राम की उत्पत्ति 
योनि/ चिह्त के रूप में निर्धारित की थी। उनके मतानुसार शिवलिंग पुरुष-लिंग 
का चिह्न है एवं उसी प्रकार शालग्राम शिल्ा स्त्री-लिग का प्रतीक है; शिवलिंग 
एवं शालग्राम दोनों ही लिग-योनि पूजा के अंग हैं। 

स्वामी विवेकानन्द ने उपयुक्त दोनों मतों का खण्डन किया और कहा कि : 
यद्यपि शिवलिंग को नरलिंग कहने का अविवेकपूर्ण मत प्रचलित है, किन्तु शालग्राम 
के सम्बन्ध में यह नवीन मत तो नितान्त आकस्मिक एवं आश्चर्यजनक है। 

स्वामी जी ने कहा कि शिवलिंग-पूजा की उत्पत्ति अथर्ववेद सहिता के यूप- 
स्तम्भ के प्रसिद्ध स्तोत्र से हुई है। उस स्तोत्र में अनादि अनन्त स्तम्भ का अथवा 
स्कम्भ का वर्णन है; एवं यह स्कम्भ ही ब्रह्म है--ऐसा प्रतिपादित किया गया है। 
जिस प्रकार यज्ञ की अग्नि, शिखा, धूम, भस्म, सोमरूता एवं यज्ञ-काष्ठ के वाहक 
बृष की परिणति महादेव की पिंगल जटा, नीलकंठ, अंगकान्ति एवं वाहनादि में 
हुई है, उसी प्रकार यूपस्कम्भ भी श्री शंकर में लीन होकर महिमान्वित हुआ है। 

अथव॑बेद संहिता में उसी प्रकार यज्ञ का उच्छिष्ट भी ब्रह्मत्व की महिमा के 
रूप में प्रतिपादित हुआ है। 

लिगादि पुराण में उक्त स्तोत्र का ही कथानक के रूप में वर्णन करके मह।स्तम्भ 
की महिमा एवं श्री शंकर के प्राधान्य की व्याख्या की गयी है। 

फिर, एक और वात भी विचारणीय है। बौद्ध लोग श्री बुद्ध की स्मृति में 
स्मारक-स्तूपों का निर्माण किया करते थे, और जो लोग निर्धन होने के कारण बड़े 
बड़े स्मारक-स्तूपों का निर्माण नहीं कर सकते थे, वे स्तूप की एक छोटी सी प्रतिमा 


श्ध्रे पेरिस प्रदर्शनो 


भेंट करके श्री बुद्ध के प्रति अपनी श्रद्धा प्रदर्शित किया करते थे। इस प्रकार के 
उदाहरण आज भी काश्षी के मन्दिरों एवं भारत के अन्य तीर्थ॑स्थानों में दीख पड़ते 
हैं, जहाँ पर छोग बड़े बड़े मन्दिरों का निर्माण करने में असमर्थ होकर मन्दिर की 
एक छोटी सी प्रतिमा ही निवेदित किया करते हैं। अतः, यह बिल्कुल सम्भव है 
कि बाद्ों के प्रादुर्भाव काल में वनवान हिन्दू लोग बौद्धों के समान उनके स्कम्म की 
आकृतिवाला स्मारक निर्मित किया करते थे एवं निर्धन लोग अर्थाभाव के कारण 
छोटे पैमाने पर उनका अनुकरण करते थे; और फिर बाद में निर्धनों द्वारा भेंट की 
गयी वे छोटी छोटी प्रतिमाएँ उस स्कम्म में अपित कर दी गयी। 

वौद्ध-स्तूप का दूसरा नाम धातुगर्भ है। स्तूप के वीच शिलाखण्ड में प्रसिद्ध 
वीद्ध भिक्षुओं की भस्मादि वस्तुएँ सुरक्षित रखी जाती थी। उन वस्तुओं के साथ 
स्वर्ण इत्यादि अन्य घातुएँ भी रखी जाती थीं। शालग्राम-शिला उक्त अस्थि एवं 
भस्मादिरक्षक शिला का प्राकृतिक प्रतिरूप है। इस प्रकार, पहले वौद्धों द्वारा 
पूजित होकर, वौद्ध धर्म के अन्य अंगों की तरह वैणव सम्प्रदाय में इसका प्रवेश 
हुआ। नर्मदा नदी के कितारे तथा नेपाल में वोद्धों का प्रभाव दीर्घ काल तक स्थायी 
था। यहाँ यहु वात भी विशेष ध्यान देने योग्य है कि प्राकृतिक नर्मदेश्वर शिवर्छिंग 
एवं नेपाल के शाल्ग्राम ही विशेष रूप से पूज्य है। 

शालग्राम के विपय में यौन-व्याख्या एक भत्यन्त अनहोनी वात हैं तथा पहले 
ही अश्रासंगिक है। शिवलिग के वारे में यौन-व्याख्या अति आधुनिक है तथा 
उसकी उत्पत्ति भारत में उक्त बौद्ध सम्प्रदाय की घोर अवन॒ति के समय ही हुई। 
उस समय के समस्त घुणास्पद वीद्धतन्त्र अब भी नेपाल और तिव्वत में बहुत 
प्रचलित हैं। 

एक दूसरा भाषण स्वामी जी ने भारतीय धर्म के विस्तार के विपय में दिया। 
उसमें स्वामी जी ने यह बतलाया कि भारतखण्ड में वीद्ध इत्यादि जो विभिन्न धर्म 
हुए, उन सबकी उत्पत्ति बेद में ही है। समस्त घर्ममतों का वीज उसीमें निहित है। 
उन सब वीजों को प्रस्फुटित तथा विस्तृत करके बौद्ध इत्यादि धर्मो की सृष्टि हुई 
हैं। आधुनिक हिन्दू धर्म भी उन वोजों का ही विस्तार है,--और वे समाज के 
विस्तार या संकोच के साथ विस्तृत अथवा कहीं कही अपेक्षाकृत सकुचित होकर 
विद्यमान हैँ। उसके बाद स्वामी जी ने वुद्धदेव से पहले श्री कृष्ण के आविर्भाव के 
सम्बन्ध में कुछ कहकर पाइचात्य पण्डितों को यह वतल्‍ूाया कि जिस प्रकार विष्णु- 
पुराण में वणित राजकुलों का इतिहास क्रमण:ः पुरातत्व के उद्घादनों के साथ साथ 
प्रमाणित हो रहा है, उसी प्रकार भारत की समस्त कथाएँ भी सत्य हैं। उन्होंने 
यह कहा कि वे वृथा कल्पनापूर्ण लेख लिखने की अपेक्षा उन कथाओं का रहत्व 
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जानने की चेष्टा करें। पण्डित मैक्स मूलर ने एक पुस्तक में लिखा है कि कितना ही 
पारस्परिक सादुश्य क्‍यों न हो, पर जब तक यह प्रमाण नहीं मिलता कि कोई ग्रीक 
संस्कृत भाषा जानता था, तव तक यह सिद्ध नहीं होगा कि भारत की सहायता 
प्राचीन ग्रीस (यूनान देश) को मिली थी। किन्तु कतिपय पाइश्चात्य विद्वान 
भारतीय ज्योतिषश्चास्त्र के कई पारिभाषिक शब्दों के साथ ग्रीक ज्योतिष के शब्दों 
का सादृब्य देखकर एवं यह जानकर कि यूनानियों ने भारत में एक छोटा सा राज्य 
स्थापित किया था, कहते हैं कि भारत को साहित्य, ज्योतिष, गणित आदि समस्त 
विद्याओं में यूनानियों की सहायता प्राप्त हुई है। और केवरू यही नहीं, एक 
साहसी लेखक ने तो यहाँ तक लिखा है कि समस्त भारतीय विद्या यूनानी विद्या 
का ही प्रतिबिम्ब है! 


स्लेच्छा वे यवनास्तेषु एबा विद्या प्रतिष्ठिता। 
ऋषिवत्‌ तेषपि पुज्यन्ते. ४ 


इस एक इलोक पर पाइ्चात्य विद्वानों ने कितनी ही कल्पनाएँ की हैं! 
'पर इस इलोक से यह किस प्रकार सिद्ध हुआ कि आर्यों ने म्लेच्छों के निकट शिक्षा 
प्राप्त की थी ? यह भी कहा जा सकता है कि उक्त इलोक में आये आचार्यों के 
म्लेच्छ शिष्यों को उत्साहित करने के लिए विद्या के प्रति समादर प्रदर्शित किया 
गया है। 

द्वितीयतः, गृहे चेत्‌ मधु विन्देत, किमर्थ परव्वतं ब्जेत्‌।' आर्यों की प्रत्येक 
विद्या का बीज बेद में विद्यमान है एवं उक्त किसी भी विद्या की प्रत्येक संज्ञा वेद 
से आरम्भ करके वर्तमान समय के ग्रन्थों में भी दिखायी जा सकती है। फिर इस 
अप्रासंगिक यूनानी आधिपत्य की क्या आवश्यकता है? 

तृतीयत:, आये ज्योतिष का प्रत्येक ग्रीक सदुश शब्द संस्कृत से सहज में ही 
व्युत्पन्न होता है, प्रत्यक्ष विद्यमान सहज व्युत्पत्ति को छोड़कर यूनानी व्युत्पत्ति को 
ग्रहण करने का पाश्चात्य पण्डितों को क्या अधिकार है, यह स्वामी जी नहीं समझ 
सके। 

इसी प्रकार कालिदास इत्यादि कवियों के नाटकों में यवनिका” शब्द का 
उल्लेख देखकर, यदि उस समय के समस्त काव्य-ताटकों पर यूनानियों का प्रभाव 


१. यवन या स्लेच्छ लोगों में यह्‌ विद्या प्रतिष्ठित है; अतः वे भी ऋषिवत्‌ 
पूज्य हैं। 
२. यदि घर में ही मघु मिल जाय, तो पहाड़ में जाने की क्या आवद्यकता ? 


श्दप्‌ पेरिस प्रदर्शनी 


सिद्ध कर दिया जाय, तो फिर सर्वप्रथम विचारणीय बात यह है कि आर्य नाटक 
अक नाटकों के सदृश हैं या नहीं। जिन्होंने दोनों भाषाओं में नाटक-रचना-प्रणाली 
की आछोचना की है, वे केवछ यही कहेंगे कि उस प्रकार का सादुश्य केवल नाटककार 
के कल्पना-जगत्‌ मात्र में ही है, वास्तविक जगत्‌ में उसका किसी भी काल में 
अस्तित्व नहीं है। वह ग्रीक कोरस कहाँ है ? वह ग्रीक यवनिका नाढ्यमंच के एक 
तरफ़ है, पर आये नाटक में ठीक उसकी विपरीत दिशा में । उनकी रचना-अ्रणाली 
एक प्रकार की है, आर्य नाटकों की दूसरे प्रकार की। 
आये नाटकों का ग्रीक नाटकों के साथ सादृश्य बिल्कुल है ही नहीं। हाँ, 
शेक्सपियर के नाटकों के साथ उनका सामंजस्य कही अधिक है। 
अतएव एक सिद्धान्त इस प्रकार का भी हो सकता है कि शेक्सपियर सब विषयों 
में कालिदास इत्यादि कवियों के निकट ऋणी हैं एवं समस्त पाश्चात्य साहित्य 
भारतीय साहित्य की छाया मात्र है। 
अन्त में पण्डित मैक्स मूलर की आपत्ति का प्रयोग उलटे उन्हीं पर करके यह भी 
कहा जा सकता है कि जब तक यह सिद्ध नही होता कि किसी भी हिन्दू ने किसी भी 
काल में ग्रीक भाषा का ज्ञान प्राप्त किया था, तव तक भारत पर ग्रीक के प्रभाव की 
चर्चा करना भी उचित नहीं है। 
उसी तरह आये शिल्पकला में भी ग्रीक प्रभाव दिखलाना भ्रम है। 
स्वामी जी ने यह भी कहा कि श्री कृष्ण की आराधना बुद्ध की अपेक्षा अधिक 
प्राचीन है और यदि गीता महाभारत का समकालीन ग्रन्थ नहीं है, तो उसकी अपेक्षा 
निश्चय ही वहुत प्राचीन है--उससे नवीन नहीं। गीता एवं महाभारत की भाषा 
एक समान है। गीता में जिन विशेषणों का प्रयोग अध्यात्म विषय में हुआ है, 
उनमें से अनेक वनादि पव॑ में वैषयिक सम्बन्ध में प्रयुक्त हुए हैं। स्पप्ट है कि इन 
सव शब्दों का प्रचार अत्यधिक रहा होगा। फिर, समस्त महाभारत तथा गीता का 
मत एक ही है; और जब गीता ने उस समय के सभी सम्प्रदायों की आलोचना की 
है, तो फिर केवल वौद्धों का ही उल्लेख क्यों नहीं किया ? 
बुद्ध के उपरान्त, विशेष प्रयत्त करके भी बौद्धों का उल्लेख किसी भी भग्रन्ध 
में से हटाया नहीं जा सका। कहानी, इतिहास, कथा अथवा व्यंगों में कहीं न कहीं 
बौद्ध मत का या बुद्ध का उल्लेख प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूप में अवश्य ही हुआ है,--- 
गीता में क्या कोई ऐसा वर्णत दिखला सकता है? फिर, गीता एक घर्मंसमन्वय 
ग्रस्य है, इसमें किसी भी सम्प्रदाय का अनादर नहीं है; तो फिर उस ग्रन्थकार के 
आदरपूर्ण शब्दों से एक बौद्ध मत ही क्‍यों वंचित रहा--इसका कारण समझाने 
को ज़िम्मेदारी किस पर है? 
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गीता में किसीके भी प्रति उपेक्षा वहीं है। भय ?--इसका भी नितान्त 
अभाव है। जो भगवान्‌ वेद-प्रचारक होकर भी वैदिक हठकारिता पर कठिन 
भाषा का प्रयोग करने में नही हिचकिचाये, उनका वौद्ध मत से डरने का क्या कारण 
हो सकता है? 

पाइचात्य पण्डित जिस प्रकार ग्रीक भाषा के एक एक ग्रन्थ पर अपना समस्त 
जीवन व्यतीत कर देते हैं, उसी प्रकार किसी प्राचीन संस्कृत ग्रन्थ पर तो भला 
अयना जीवन उत्सगं करें; संसार में बहुत प्रकाश हो जायगा। विशेषत:, यह महा- 
भारत भारतीय इतिहास का अमूल्य ग्रन्थ है। यह अतिशबोवित नहीं है कि अभी 
तक इस सर्वअ्रधान ग्रन्थ का पाश्चात्य संसार में अच्छी तरह से अध्ययन ही नहीं 
किया गया। 

स्वामी जी के इस भाषण के वाद बहुत से व्यक्तियों ने अपनी अपनी राय 
प्रकट की | वहुत से लोगों ने कहा कि स्वामी जी जो कह रहे हैं, उसका अधिकांश 
हमारी राय से मिलता है और हम स्वामी जी से यह कहते हैं कि संस्कृत पुरातत्त्व 
का अब वह समय नही रह गया। आधुनिक संस्क्ृतज्न सम्प्रदाय के लोगों की राय 
अधिकांश स्वामी जी के सदृश् ही है तथा भारत की कथाओं एवं पुराणादि में भी 
सच्चा इतिहास है, इस पर भी हम विश्वास करते हैं। 

अन्त में वृद्ध सभापति महोदय ने अन्य सब विषयों का अनुमोदन करते हुए 
केवल गोता और महाभारत के समकालीन होने में अपना विरोध प्रकट किया। 
किन्तु उन्होंने प्रमाण केवल इतना ही दिया कि अधिकांश पादचात्य विद्वानों के 
मतानुसार गीता महाभारत का अंग नही है। 

इस अधिवेशन को लिपि-पुस्तक में उक्त भाषण का सारांश फ्रेंच भाषा में 
मुद्रित होगा। 


बंगला माषा' 


हमारे देश में प्राचीन काल से सभी विद्याओं के संस्क्तत में ही विद्यमान रहने 
के कारण, विद्वानों तथा सर्वसाधारण के बीच एक अगाघ समुद्र सा बना रहा है। 
बुद्ध के समय से लेकर श्री चैतन्य एवं श्री रामकृष्ण तक जो जो महापुरुष लोक- 
कल्याण के लिए अवतीर्ण हुए, उन सबने सर्वताधारण की भाषा में जनता को 
उपदेश दिया है। पाण्डित्य अवश्य उत्तम है, परन्तु क्या पाण्डित्य का प्रदर्शन 
जटिल, अप्राकृतिक तथा कल्पित भाषा को छोड़ और किसी भाषा में नहीं हो सकता ? 
वोलचालू की भाषा में क्या कलात्मक निपुणता नहीं प्रदर्शित की जा सकती ? 
स्वाभाविक भाषा को छोड़कर एक अस्वाभाविक भाषा को तैयार करते से क्या 
लाभ ? घर में जिस भाषा में हम वातचीत करते है, उसीमें मत्न ही मन समस्त 
पाण्डित्य की गवेषणा भी करते हैं; तो फिर लिखने के समय ही हम जटिल 
आपषा का प्रयोग क्‍यों करने रूगते हैं? जिस भाषा में तुम अपने मन में दर्शन 
या विज्ञान के बारे में सोचते हो, आपस में कथा-वार्ता करते हो, उसी भाषा 
में क्या दर्शन या विज्ञान नहीं लिखा जा सकता ! यदि कहो, नही, तो फिर उस 
भाषा में तुम अपने मन में अथवा कुछ व्यक्तियों के साथ उन सब तत्त्वों पर विचार- 
पराभर्श किस प्रकार करते हो ? स्वाभाविक तौर पर जिस भाषा में हम अपने 
मन के विचारों को प्रकट करते हैं, जिस भाषा में हम अपना क्रोब, दु:ख एवं 
प्रेम इत्यादि प्रदर्शित करते हैं, उससे अधिक उपयुक्त भाषा और कौन हो सकती 
है! अतः हमें उसी भाव को, उसी शैली को बनाये रखना होगा। उस भाषा 
में जितनी शक्ति है, थोड़े से शब्दों में उससें जिस प्रकार अनेक विचार प्रकट हो 
सकते हैं तथा उसे जैसे चाहो, घुमाया-फिराया जा सकता है, वैसे गुण किसी 
कृत्रिम भाषा में कदापि नहीं आ सकते। भाषा को ऐसी वनाना होगा--मानों 
शुद्ध इसपात्त, उसे जैसा चाहो मरोड़ लो, पर फिर से जैसे का तैसा; कहो तो एक 
चोट में ही पत्थर काट दे, लेकिन दाँत न टूटें। हमारी भाषा संस्कृत के समान 
'बड़े बड़े निरर्थक शब्दों का प्रयोग करते करते तथा उसके आडस्वर की--और 


१. श्री रामकृष्ण मठ द्वारा संचालित 'उदवोधन' पत्र के सम्पादक को 
स्वामी जी द्वारा २० फ़रवरी, १९०० ई० को लिखे गये बंगला पत्र का अनुवाद । स० 
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केवल उसके इसी एक पहलू को--नक़ल करते करते अस्वाभाविक होती जा रही 
है। भाषा ही तो जाति की उन्नति का प्रधान लक्षण एवं उपाय हैं। 

यदि यह कहो कि यह वात ठीक है, पर वंग देश में तो जगह जगह पर भाषा में 
बहुत हेर-फेर है, अतः कौन सी भाषा ग्रहण करनी चाहिए ?---तो इसका उत्तर 
यह है कि प्राकृतिक नियमानुसार जो भाषा शक्तिशाली है तथा जिसका अधिक 
प्रचार है, उसीको अपनाना होगा। उदाहरणार्थ, कलकत्ते की ही भाषा को ले 
लो। पूर्व, पश्चिम किसी भी जगह से कोई आकर कलकत्ते के वातावरण में रहे, 
तो देखोंगे कि कुछ ही दिनों में वह कलकत्ते की भाषा बोलने रंग्रेगा। अतएवः 
प्रकृति स्वयं हो यह दिखला देती है कि कौन सी भाषा लिखनी होगी। रेल तथा 
यातायात की जितनी अधिक सुविधा होगी, उतना ही पूर्व-पश्चिम का भेद दूर 
हो जायगा तथा चिटगाँव से लेकर वैद्यनाथ तक सभी लोग कलकत्ते की भाषा का 
प्रयोग करने लगेंगे। यह न देखो कि किस ज़िले की भाषा संस्कृत के अधिक निकट 
है, वरन्‌ यह देखो कि कौन सी भाषा अधिक प्रचलित हो रही है। जब यह स्पष्ट 
है कि कलकत्ते की भाषा ही थोड़े दिनों में समस्त बंगाल की भाषा वन जायगी, 
तो फिर यदि पुस्तकों की और घरेलू वोल्चारू की भाषा को एक वनाना हो, 
तो ऐसी दशा में समझदार व्यक्ति निश्चय ही कलकत्ते की भाषा को आधार- 
स्वरूप मानकर ग्रहण करेगा। यहाँ पर ग्राम्यगत ईर्ष्या-प्रतिद्वन्द्तिता आदि को 
भी सदा के लिए नष्ट कर देना होगा। पूरे देश के कल्याण के लिए तुम्हें अपने 
गाँव अथवा ज़िले की प्रधानता को भूल जाना होगा। 

भाषा विचारों की वाहक है। भाव ही प्रधान है, भाषा गौण है। हीरे 
और मोती से सुसज्जित घोड़े पर एक बन्दर को बंठाना क्‍या शोभा देता है? 
संस्कृत की ओर देखो। ब्नाह्मणों की संस्कृत देखो, शवरस्वामी का मीमांसा-भाप्य 
देखो, पतंजलि का महाभाष्य देखो, फिर शंकर का मायाभाप्य देखो, और 
दूसरी ओर आधुनिक काल की संस्कृत देखो ।--इसीसे तुम समझ सकोंगे कि 
मनुष्य जब जीवित रहता है, तव उसकी भाषा भी जीवनप्रद होती है, और 
जब वह मृत्यु की ओर अग्रप्तर होता है, तव उसकी भाषा भी प्राणहीन होती जाती 
है। मृत्यु जितनी समीप आती है, नूतन विचार-शक्ति का जितना क्षय होता 
है, उतनी ही, दो-एक सड़े भावों को फूलों के ढेर तथा चन्दनों से लादकर सुन्दर 
बनाने की चेप्टा की जाती है। वाप रे बाप, कंसी घूम है ! दस पृप्ठ लम्वे लम्बे 
विज्येपणों के वाद फिर कहीं आता है---राजा आसीत ! कंसे विकट विशेषणों 
की भरमार है! कैसा अद्भुत वहादुर समास ! कैसा सुन्दर इलेप [ --यह भी 
किसी भाषा में भाषा है? ये तो सव मृत भाषा के लक्षण हैं। ज्यों ही देश की 
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अवनति आरम्भ हुई कि ये सब चिह्न उदित हो गये, और ये केवल भाषा में ही 
नहीं, वरन्‌ समस्त शिल्प-कलाओं में भी प्रकट हो गये। मकान बनाया गया--- 
उसमें न कुछ ढंग था, न रूप-रंग; केवल खम्भों को कुरेद कुरेदकर नष्ट कर दिया 
गया। और गहना क्‍या पहनाया, सारे शरीर को छेद छेदकर एक अच्छी खासी 
ब्रह्मराक्षती बना डाली, और इधर देखो, तो गहनों में नक्‍क़ाशी बेल-बूटों को 
सरमार का पूछना ही क्या ! ! गाना हो रहा है या रोना या झगड़ा--गणने में 
भाव क्या है, उद्देश्य क्या है--यह तो साक्षात्‌ वीगायाणि भी शायद न समझ 
सकें; और फिर उस गाने में आलापों की भरमार का तो पूछना ही क्या ! ओकफ़ ! 
और वे चिल्लाते भी कैसे हैं--मानो कोई शरीर से अँतडियाँ खींच ले रहा हो ! 
फिर उसके ऊपर मुसलमान उस्तादों की नक़रू करने का--उन्हीके समान दाँत 
पर दाँत चढ़ाकर नाक से आवाज निकालने का---भृत भी समाया हुआ है! 
आजकल इन सव वातों को सुधारने के उपक्रम दीख पड़ रहे हैं। अब लोग घीरे 
धीरे समझेंगे कि वह भाषा, वह शिल्प तथा वह संगीत, जो भावहीन है, प्राणहीनः 
है, किसी भी काम का नहीं। अब लोग समझेंगे कि जातीय जीवन में ज्यों ज्यों 
स्फूति आती जायगी, त्यों त्यों भाषा, शिल्प, संगीत इत्यादि आप ही आप भावमय 
एवं प्राणपूर्ण होते जायँगे; प्रचलित दो शब्दों से जितनी भावराशि प्रकट होगी, 
वह दो हज़ार छेंटे हुए विशेषणों में भी न मिलेगी। तब देवता की मूर्ति को देखने 
से ही भक्तिभाव का उद्रेक होगा, आभूषणों से सज्जित नारियों को देखते ही देवी 
का बोध होगा एवं घर-द्वार-सम्पत्ति सभी कुछ प्राण-स्पन्दन से डगमग करने लगेंगी $ 
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छेड़ो हैं वह गान, अनंतोदभव अवन्य वह गान, 
विश्व-ताप से गून्य गद्धरों में गिरि के अम्लान 
निभृत अरुष्य प्रदेशों में जिसका शुचि जन्मस्थान, 
जिनकी शांति न कनक काम-्यथ-लिप्सा का निवास 
भंग कर सका, जहां प्रवाहित सत्‌ चित्‌ की अविलास 
स्लोतल्विनी, उमइता जिसमें वह आनन्द अयास, 
गाओ, बढ़ वह गान, वीर संन्यासी, गूंजे व्योम, 
भोम्‌ तत्सत्‌ ओम ! 
तोड़ो सब झशुंखला, उन्हें निज जीवनचस्चन जान, 
हों उज्ज्वल कांचन के अबवा क्षुद्र घातु के म्लान, 
प्रेम-घणा, सदु-असदू, सभी ये दन्दों के संघान ! 
दास सदा ही दास, समादुत वा ताड़ित--परतंत्र, 
स्वर्ण निगठ होने से क्‍या वे सुदृढ़ न वंबन-यंत्र ? 
अतः उन्हें संतच्यासी तोड़ो, छिन्न करो, गा यह मंत्र, 
ओम्‌ तत्सत्‌ ओम ! 
अंधकार हो दूर, ज्योति-छल जलब्वुन्न वारंबार, 
दुष्टि भ्रमित करता, तह पर तह मोह तमस्‌ विस्तार ! 
मिटे अजज्न तृपा जीवन की, जो आवागम द्वार, 
जन्म-मृत्यू के बीच खींचती आत्मा को अनजान, 
विश्वजयी वह आत्मजयी जो, मानो इसे प्रमाण, 
अविचल अतः रहो संन्यासी, गाओ निर्भय गान, 
ओम तत्सत्‌ ओम ! 
'वोओगे पाओंगे निश्चित कारण-कार्य-विधान ! 
कहते, थुभ का शुभ औ' अशुभ अशुभ का फल, घीमान्‌ 
दुनिवार यह नियम, जीव के नाम-रूप परिधान 


१. धाउज्चेंड आइलेड पाफं, न्यूयार्क में, जुलाई, १८९५ में रचित । 


विवेकानन्द साहित्य श्छ्ड 


बंधन हैं, सच है, पर दोनों नाम-रूप के पार 
नित्य मुक्त आत्मा करती है वंधनहीन विहार! 
तुम वह आत्मा हो संनन्‍्यासी, बोलो वीर उदार, 
ओम तत्सत्‌ ओम ! 
ज्ञानशून्य वे, जिन्हें सूझते स्वप्त सदा निःसार-- 
माता, पिता, पुत्र औ' भार्या, बांधव-जन, परिवार ! 
लिगमुक्त है आत्मा! किसका पिता, पुत्र या दार ? 
किसका छात्रु, मित्र वह; जो है एक अभिन्न अनन्य, 
उसी सर्वंगत आत्मा का अस्तित्व, नहीं है अन्य ! 
कहो तत्त्वमसि' संन्यासी, गाओ हे, जग हो धन्य, 
ओम तत्सत्‌ ओम ! 
एकमात्र है केवल आत्मा, ज्ञाता, चिर निर्मुक्त, 
नामहीन वह रूपहीन, वह है रे चिह्न अयुक्‍्त, 
उसके आश्रित माया, रचती स्वप्नों का भवपाश, 
साक्षी वह, जो पुरुष प्रकृति में पाता नित्य प्रकाश ! 
तुम वह हो, वोलो संन्यासी, छिन्न करो तम-तोम, 
ओम तत्सत्‌ ओम ! 
कहाँ खोजते उसे सखे, इस ओर किया उस पार ? 
मुक्ति नहीं है यहाँ, वृुथा सब शास्त्र, देव-गृहद्वार ! 
व्यर्थ यत्न सव, तुम्हीं हाथ में पकड़े हो वह पाश 
खींच रहा जो साथ तुम्हें! तो उठो, बनो नहताश, 
छोड़ो कर से दाम, कहो, संन्‍्यासी, विहँस रोस, 
ओम तत्सत्‌ ओम ! 
कहो, शांत हों सर्व, शांत हों सचराचर्‌ु अविराम, 
क्षति न उन्हें हो मुझसे, मैं ही सब भूतों का ग्राम, 
ऊँच-नीच दययौ-मत्येविहारी, सबका आत्माराम ! 
त्याज्य लोक-परलोक मुझे, जीवन-तृष्णा, भववंघ, 
स्वगें-मही-पातालू---सभी आश्ा-भय, सुख-दुःख-दन्द्र ! 
इस प्रकार काटो बंधन, संन्‍्यासी, रहो अबन्ध, 
ओम तत्सत्‌ ओम ! 
देह रहे, जाये, मत सोचो, तन का चिन्ता-भार, 
उसका कार्य समाप्त, ले चले उसे कर्मंगति घार, 
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मेरा खेल ख़त्म हुआ 


समय की लहरों के साथ, 
निरन्तर उठते और गिरते 
मैं चला जा रहा हूँ। 
ज़िन्दगी के ज्वार-भाटे के साथ साथ 
ये क्षणिक दृश्य एक पर एक आते-जाते हैं। 


आह, इस अप्रतिहत प्रवाह से 

कितनी थकान हो आयी है मुझे, 

थे दृश्य बिल्कुल नहीं भाते, 

यह अनवरत वहाव और पहुँचना कभी नहीं, 

यहाँ तक कि तट की दूर की झलक भी नहीं मिलती ! 
जन्म-जन्मान्तरों में, उन द्वारों पर व्याकुल प्रत्तीक्षा की, 
किन्तु, हाय, वे नहीं खुले। | 

प्रकाश की एक किरण भी पाने में असफल ये आँखें 
पथरा गयीं। 

जीवन के ऊँचे और सँकरे पुल पर खड़े हो 

नीचे झाँकता हूँ और देखता हँ-- 

संघर्ष रत, ऋन्‍दन करते और अट्टहास करते छोगों को। 
फिसलिए ? ' 

कोई नहीं जानता। 

वह सामने देखो--- 

अन्बकार त्योरी चढ़ाये अड़ा है, और कहता है--- 

“आगे क़दस न रखो, यही सीमा है, 

भाग्य को ललचाओ मत, सहन करो, जितना कर सको। 


जाओ, उन्हींमें मिछ् जाओ 
और यह जीवन का प्याला पीकर 


उन जैसे ही पागल बन जाओ। 


१. न्यूयार्क में १८९५ के वसन्‍्त में लिखित। 
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बहुत देर से उम्र को ज्ञान मिलता है 

जब पहिया हमें दुर पटक देता है, 

नये स्फूर्त जीवन अपनी शक्तियाँ इस चक्र को पिला देते हैं, 
जो चलता रहता है अनवरत, दिन पर दिन, वर्ष पर वर्ष। 
यह केवल है माया का एक खिलौना ! 

झूठी आशाओं, इच्छाओं और सुख-दुःख के अरों से बना 


यह पहिया ! 


मैं भटका हूँ, पता नहीं, किघर चला जाऊं, 

मुझे इस आग से बचाओ ! 

रक्षा करो दयामयी माँ ! इन इच्छाओं में बहने से वचाओ। 
अपना भयावना रौद्र मुख न दिखाओ माँ 

यह मेरे लिए असह्द है, 

मुझ पर कृपा करो, दया करो, 

माँ, मेरे अपराधों को सहन करो! 


माँ, मुझे उस तट तक पहुँचाओ 

जहाँ ये संघर्ष न हों, 

इन पीड़ाओं, इन आँसुओं और भौतिक सुखों के परे, 
जिस तट की महिमा को 

ये रवि, शशि, उडुगन और विद्युत्‌ भी अभिव्यक्ति न देते 
महज़ उसके प्रकाश का प्रतिविब लिये फिरते हैं। 


ओ माँ! ये मृय-पिपासभरे स्वप्नों के आवरण 
तुम्हें देखने से मुझे न रोक सकें, 

मेरा खेल खत्म हो रहा है माँ! 

ये श्ंखला की कड़ियाँ तोड़ो, 

मुक्त करो मुझे! 


एक रोचक पत्र-व्यवहार 


बहन मेरी, 
दुःख न मानो, 
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जो प्रताइन दिया मैंने। 
जानती हू तुम भी विधि 


किन्तु फिर भी चाहती हो, मैं कहें, 
स्नेह करता मैं तुम्हें सम्पूर्ण मन से। 


सरल धशिशु वे मिले जो भी, 

मित्र सर्वोत्तम रहे है, 

साव सुस-दुःस में रहेंगे सदा मेरे, 
और मैं सब दिन रहूंगा साथ जिनके, 
जिसे तुम भी जानती हो। 


कीर्ति, यथ, स्वर्गीय सुरा, जीवन 
सभी का त्याग संभव है, बहन ! 
मिल सकीं यदि वीर निर्भय 
बहन चार-- 

श्रेप्ठ, पावन, अचल, उत्तम ! 


सप॑ अपमानित हुआ, जब व्यढ़ता फन, 
वायु से जब प्रज्वलित होता हुताशन 

शब्द मरुस्यल-पवन में प्रतिध्वनित होता 
जब कि आहतहृदय मृगपति है गरजता ! 


मेघ तब निज दशविति भर 

अति वृष्टि करता, 

जब कलेजा फाड़कर 

बिजली तड़पती, 

चोट जब लगती किसीकी आत्मा पर 
तब महान्‌ हृदय उसे भी झेल जाता 
ओऔर अपना श्रेप्ठ अभिमत प्रकट करता। 


नयन पथराये, हृदय हो शून्य अपना, 
छल्ले मंत्री, प्यार हो विश्वासघाती, 
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भाग्य भी सौ आपदाएँ छाद दे सिर 
और वीहड़ तम तुम्हारा रोक ले पथ-- 


प्रकृति की त्योरियाँ चढ़ें, जैसे अभी वह कुचल देगी, 
किन्तु मेरे आत्मन्‌ हें, दिव्य हो तुम, 

बढ़ो आगे, और आगे, 

नही दाँयें और बाँयें तनिक देखो, 

दृष्टि हो गन्तव्य पर ही। 

देवदूत, मनुज, दनुज भी हूँ नहीं मैं, 

देह या मस्तिष्क, नारी या पुरुष भी, 

ग्रन्थ केवल मूक, विस्मित 

देखते हैं प्रकृति मेरी, किन्तु मैं वह' हूँ। 


बहुत पहले, बहुत पहले, . न 
जब कि रवि, शशि और उड्गन भी नहीं थे, 
इस घरा का भी न था अस्तित्व कोई, 

बल्कि यह जब समय भी जन्मा नहीं था, 

मैं सदा था, आज भी हूँ, और आगे भी रहूँगा। 


धरा सुन्दर, सूर्य महिमावान शशि शीतल मबुर है, 
जगमगाता व्योम, ये सव चल रहे हैं। 

नववे जो शाशवत नियम में--- 

कार्ये-कारण के चिरंतन वन्वनों में 

ये रहेंगे, वन्‍्वनों में ही मिटेंगे। 

वायवी, स्वप्निल सहज आकपंणों ने 

बुने ताने और वाने--- 

बेवे-लिपटे चले जाते 

धरा, स्वर्ग. नरक तया सुख-दुःख इन्हीमें। 


किन्तु यह जो काल या विस्तार, सीमा, 
कार्य-कारण, 
इन्द्रियों की चेतनाएं, 
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भाववा-अनुभूति, सूक्ष्म विचार सारे, 
सामने जो भी 
उन्हें मैं देखता हँ--मात्र द्रष्टा सृष्टि का मैं। 


तत्त्व केवल एक में ही, 

है कहीं न अनेक, मैं ही एक, 

अतः मुझमें ही सभी मुझ हैं। 

मैं स्वयं से घृणा कर सकता नहीं, 
मैं स्वयं को त्याग भी सकता नहीं, 
प्यार, प्यार ही है मुझे सम्भव ! 


उठो, जागो स्वप्न से, दो तोड़ वन्धन, 
चलो निर्भेय, 


. यह रहस्य, कुहदेलिका, छाया डरा सकती न मुझको 


क्योंकि मैं ही सत्य, जानो तुम सदा यह ! 


अस्तु, यहाँ तक मेरी कविता है। आशय करता हूँ कि तुम सकुशल हो। मां 


और फ़ादर पोप से मेरा प्यार कहना। मैं मृत्युपर्येन्त व्यस्त हूँ, और मेरे पास 
आय: एक पंक्ति भी लिखने के लिए समय नहीं है। अतः भविष्प में पत्र लिखने 
में विलम्ब हो, तो क्षमा करना। * 


सदेव तुम्हारा, 
विवेकानन्द 


कुमारी एम० बी० एच० ने स्वामी जी के पास तिम्नलिखित उत्तर भेजा: 


संन्यासी, जिसको स्वामित्व मिला चिन्तन पर 
अब कवि भी है, 

शब्दों और विचारों में भी काफ़ी आगे, 
किन्तु, जिसे ज़्यादा मुश्किल हो गयी छन्द में। 


कहीं चरण छोटे हैं, कहीं वढ़ गये सहसा, 
कविता के उपयुक्त छन्द ..  - 
मिल सका न जिसको, . 
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उसने सानेट, गीत आज़माये हैं 
और प्रबन्ध लिखा है, 

बहुत किया श्रम, 

लेकिन, उसे अजीर्ण हो गया। 


जब तक रही सनक कविता की, 

उस फल-तरकारी से भी परहेज किया है 
जिसे ल्योन ने, बड़े चाव से, बड़े ख्याल से 
था तैयार किया स्वामी के स्वाद-हेतु ही। 


एक दिवस, ज्यों ही वह लीन हुआ चिन्तन में 
अकस्मात्‌ कोई प्रकाश का पुंज छा गया, 

गूँजी कोई शान्‍त और नन्‍हीं नन्‍हीं आवाज़ कहीं पर 
जागे स्वामी के महान्‌ स्वर और प्रेरणाप्रद शब्दों से 
फूटी ज्वाला, लगी घघकने। 


सचमुच रही घघकती ज्वाला, 

जो आखिर मेरे सर आयी, 

तबसे मैं अनुतप्त हो रही, 

जाने किन घड़ियों में पत्र लिखा मैंने, 
मुझको अति दुःख है, 

और क्षमा पर क्षमा माँगती ही जाती हूँ। 


तुमने, हम चारो वहनों को 

जो कुछ लिख भेजा, भाई हैे। 

सदा रहेगा सर-आँखों पर 

दिखा दिया है तुमने, उनको जीवन का चिर परम सत्य 
यह सभी ब्रह्म है! 


फिर स्वामी : 


एक वार, प्राचीन समय में, 
गंगा-तट पर, एक पुरोहित-- 


१८३ 


एक रोचक पत्र-व्यवहार 


बहुत वृद्ध, सन जैसे बालोंवाले थे, जो 
प्रवचन करते हुए लगे समझाने सवको-- 
कँसे देव घरा पर आये, 

कैसे सीता-राम यहाँ अवतरित हुए थे, 
कैसे सीता वन में रहीं, 

हरण हुआ, रोयीं वियोग में। 

खत्म हुई रामायण तो श्रोताओं ने भी 
एक एक कर अपने घर को क़दम बढ़ाये, 
चिन्तन करते, रामायण सोचते-समझते। 


एकाएक भीड़ से कोई 

वोला बड़े जोर से, 

जो यह पूछ रहा था, नम्नर भाव से 

और प्रार्थना के ही स्वर में--- 

कृपा करो, वतला दो वावा, 

आखिर, ये सीता-राम कौन थे, 

तुमने जिनकी कथा सुनायी और उपदेश किया है। 


मेरी हेल, वहन, तुम भी तो 

कुछ ऐसे ही, 

मेरे उपदेशों, व्याख्यानों, शब्दों-छन्दों 
के अजीव से अर्थ लगातीं। 


सब कुछ ब्रह्म, कहा जो मैंने 
उसका केवल यही अर्थ है, याद करो तुम-- 
केवल ब्रह्म सत्य है और सभी कुछ झूठा, 
विश्व स्वप्न है, यद्यपि सत्य दिखायी देता।' 
मुझमें भी जो सत्य, 
ब्रह्म है, शाश्वत, अविनश्वर, अखण्ड है, 
वही सत्य है, मात्र सत्य है। 
शाइवत प्रेम और कृतज्ञता के साथ ** 
विवेकानन्द 
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कुमारी एम० बी० एच: 
हो गया अब स्पष्ट अन्तर, 
आपने जो कहा, वह तो ठीक विल्कुल, 
किन्तु, मेरी वुद्धि सीमित, 
पूर्व का दर्शन समझने में मुझे कठिनाइयाँ हैं। 


अगर, केवल ब्रह्म ही है सत्य, 
मिथ्या है सभी कुछ, 

विश्व भी है स्वप्त, भ्रम है, 
तो भला, क्‍या वस्तु, जो है 
ब्रह्म के अतिरिक्त ? 


वे, अनेक जिन्हें दिखायी दिया करता, 
बहुत संशय-भयभरे हैं, 

यहाँ जीवित वही है, जो 

ब्रह्म को ही देखता हर वस्तु में। 


मैं अजानी, 

किन्तु, इतना मानती हुँ--- 
सत्य. केवल ब्रह्म, 

ब्रह्म में मैं, और 

मुझमें ब्रह्म । 


फिर स्वामी जी ने उत्तर दिया: 


झकक्‍्की, तेज़ मिजाज, अनोखी, 
सुन्दर है वह वाला, वेशक़, 
अनुपम आत्मा, 

जिसको मिस मेरी कहते हैं। 
गहन भावनाएँ हैं जिसकी, 
स्वयं प्रकट हो जाती हैं जो, 
मुक्त हृदयवालो मिस मेरी, 
सचमुच, वह तो ज्वालमयी है। 
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: भज्ञात देवदृते: 


उसका चिन्तन अद्वितीय है, 

वह संगीतमयी, 

फिर भी कितनी पैनी है, 

ठण्डे मनवाली वह वाला, 

नहीं किसीकी सगी, भले ही 

आये कोई, हृदय उसे दे, नयन बिछाये। 
मेरी बहन, सुना है मैंने 

रूपवान व्यक्तित्व तुम्हारा 

बहुचाचित है, 

नहीं ठहर पाता है कोई भी सौन्दये तुम्हारे आगे। 
फिर भी सावधान हो जाओ, 

भौतिक बन्धन बहुत मधुर, 

फिर भी बन्धन हैं, इसको मत स्वीकारो। 


एक नया स्वर गूंजगा 

जब रूप तुम्हारा, गर्वीला व्यक्तित्व तुम्हारा, 
कहीं एक जीवन कुूचलेगा; 

शब्द तुम्हारे टूक टूक कर देंगे मन कौ-- 
लेकिन, बहन, बुरा मत मानो, 

यह जबाब, जैसे को तैसा, 

संन्यासी भाई का यह केवल विनोद है। 


अज्ञात देवदूत 
(सन्‌ १८९८, नवम्बर में कलकत्ता में लिखित) 
१ 


जीवन के बोझ से जिसके कन्वे झुक गये थे, 

घोर दु:खों के घेरे में जिसने सुख न जाना, 

जो निर्जन अँधियारी राहों में चलता आया, 

हृदय और मस्तिष्क को कहीं प्रकाश की झलक भी न मिली, 
एक क्षण हँसने को न मिला, के 

जो वेदना और सुख, मृत्यु और जीवन, शुभ और अशुभ 
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में अन्तर न कर सका, 

उसने एक शुभ रात्रि में देखा 

कि एक प्रकाश-किरण उत्तरकर 

उसके पास आ रही है, 

पता नहीं, क्या है, कहाँ से * 

उसने इस प्रकाश को ईब्वर कहा 

और उसे पूजा। 

आशा, उसके पास एक अजनवी की तरह आयी, 
और उसे अनुप्राणित किया, 

जीवन ऐसा वतन गया कि जिसकी 

स्वप्त में भी कभी कल्पना नहीं की, 

उसने समझा और 

इस विश्व के परे भी देखा। 

ऋषियों ने मुसकराकर इसे अन्यविश्वास' कहा, 
किन्तु, उसने शक्ति और शान्ति का अनुभव किया था, 
और नम्नतापूर्वक बोला, 

“कितना शुभ है यह अन्वविद्वास | 


र्‌ 


जिसने वैभव और सत्ता के मद में चुर होकर 
स्वास्थ्य के साथ उपभोग किया 

और मदान्व होकर धरती को अपना क्रीड़ाक्षेत्र 
और विवश मानव को अपना खिलौना बनाया, 
हज़ारों सुख भोगे, 

दिन और रात की चमचमाती रंगीनियाँ देखीं, 
एक क्षण ऐसा भी देखा कि 

उसको दृष्टि घूमिल हो चली है, 

अघायी हुई इन्द्रियाँ भिथिरू ही रही हैं 
और स्वार्थ की कठोर विकृत रचना ने 
उसके हृदय को ढेंक लिया है। 

सुख, दुःख की तरह काटने को दौड़ रहा है 


छः 
जीवन, जैसे अनुभूति एवं संज्ञाहीन होकर 


१८७ , 


भज्ञात देवदूत 


सड़ते हुए शव की भाँति उसकी बाहों में जकड़ गया है, 
जिससे अवश्य ही घृणा है उसे, 

किन्तु, जितना ही वह उस विकृृत शव से 

मुक्त होने का प्रयत्त करता है, 

उतना ही वह उससे चिपकता जाता है। 

विक्षिप्त मस्तिष्क से उसने मृत्यु के अनेक 

स्वरूपों की कल्पना की, 

और जीवन के आकर्षण सामने खड़े रहे। 

फिर दुःख आया--और सम्पत्ति और वैभव चले गये, 
तब पीड़ाओं और आँसुओं के बीच उसे लगा 

कि सम्पूर्ण मानव जाति से उसका नाता है, 

यद्यपि उसके मित्रों ने उसका उपहास किया। 

उसके अघर कछ्तज्ञ भाव से बुदबुदाये-- 

यह दुःख भी कितना शुभ है! 


डरे 


वह, जिसे स्वस्थ काया मिली, 

किन्तु, वह संकल्प-शक्ति न मिली, 

जो गहन भावनाओं और आवेशों पर विजय पा सके, 
फिर भी वह अधिकाधिक दायित्व वहन न कर सका और 
सवके लिए भला रहा, 

उसने देखा कि वह सुरक्षित है, 

जव कि दूसरे, जीवन-सागर की उत्ताल तरंगों में 
वचाव का असफल प्रयत्व करते रहे। 

फिर वह स्वास्थ्य गया, मस्तिष्क विकृत हुआ 

और मन कलुषों में वेसे ही लगा 

जैसे सड़ी गली वस्तु पर मक्खियाँ। 

भाग्य मुसकराया और उसका पाँव फिसला | 

उसकी आँखें खुल गयीं और उसने समझा 

कि ये कंकड़-पत्थर और पेड़-सौधे सर्देव तद्त्‌ हैं 
क्योंकि ये विधान का अतिक्रमण नहीं करते। 

मनुष्य की ही यह शक्ति है कि वह 

१०-१३ 
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भाग्य से संघर्ष कर उसे जीत सकता है 

और नियम-बन्बनों से ऊपर उठ सकता है। 
उसकी वह निष्क्रिय प्रकृति बदली और 

उसे जीवन नया नया लगा, व्यापक और व्यापक, 
और वह दिन आया कि सामने प्रकाश फूटा 

और शाइवत शान्ति के कक्षों की झछकक उसने पायी-- 
इन संघर्षो के समुद्र को चीरकर ही वह संभव है। 
और तव उसने पीछे मुड़कर देखा, 

अतीत का अक्तार्थ निष्फल जीवन, 

तरु और प्रस्तर सम चेतनाविहीन ; 

दूसरी ओर उसका स्खलन-पतन--- 

जिसके लिए संसार ने त्याग दिया उसे; 

अब उस पतन को भी उसने धन्य माना | 

और वह प्रसन्न हृदय से बोला, ... 

“यह पाप भी कितना शुभ सिद्ध हुआ ! ! ” 


धीरज रखो तनिक और हे वीर हृदय' ! 


भले ही तुम्हारा सूर्य बादलों से ढक जाय, 
आकाश उदास दिखायी दे, 

फिर भी थैये धरो कुछ हे वीर हृदय, 
तुम्हारी विजय अवश्यंभावी है। 


शीत के पहले ही भ्रीष्म आ गया, 
लहर का दवाव ही उसे उभारता है 
घृप-छाँह का खेल चलने दो 

और अटल रहो, वीर बनो ! 


जीवन में कर्तव्य कठोर हैं, 
सुखों के पंख लग गये हैं, 
मंजिल दूर, घुँघली सी झिलमिलाती है, 


१. खेतड़ी के महाराज को लिखित। 


१८९ प्रचुद्ध भारत' के प्रति 


फिर भी अन्बकार को चौरते हुए बढ़ जाओ, 
अपनी पुरी शक्ति और सामथ्य॑ के साथ ! 


कोई कृति खो नहीं सकती और 

न कोई संघर्ष व्यर्थ जायगा, 

भले ही आशाएं क्षीण हो जायें 
और शक्त्तियाँ जवाब दे दें। 

हे वीरात्मन्‌ , तुम्हारे उत्तराधिकारी 
अवश्य जनमेंगे 

और कोई सत्कर्म निष्फल न होगा ! 


यद्यपि भले और ज्ञानवान कम ही मिलेंगे, 
किन्तु, जीवन की बागडोर उन्हींके हाथों में होगी, 
यह भीड़ सही बह्लें देर से समझती है, 
तो भी चिन्ता न करो, मार्य-प्रदर्शत करते जाओ। 


तुम्हारा साथ वे देंगे, जो दूरदर्शी हैं, 
तुम्हारे साथ शक्तियों का स्वामी है, 
आश्ीपों की वर्षा होगी तुम पर, 
ओ महात्मन्‌, 

तुम्हारा सर्वमंगल हो ! 


प्रबुद्ध भारत' के प्रति 


जागो फिर एक वार ! 
यह तो केवल निद्रा थी, मृत्यु नहीं थी, 
नवजोीवन पाने के लिए, 
कमल नयनों के विराम के लिए 
उन्मुक्त साक्षात्कार के लिए। 


१. अगस्त १८९८ में. प्रवुद्ध भारत' (&४०६८०८० ॥70/9) पत्रिका के 
मद्रास से, स्वामी जो द्वारा स्थापित त्रातृमण्डर के हाथों में अल्मोड़ा को स्थानांतरित 
होने के भवसर पर लिखित। स० 
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एक वार फिर जागो। 

आकुल विश्व तुम्हें निहार रहा है 
हे सत्य ! 

तुम अमर हो ! 


फिर बढ़ो, 
कोमल चरण ऐसे घरो 
कि एक रज-कण की भी शान्ति भंग न हो 
जो सड़क पर, नीचे पड़ा है। 
सवल, सुदृढ़, आनन्दमय, निर्भय और मुक्त 
जागो, बढ़े चलो और उदात्त स्वर में बोलो ! 


तेरा घर छूट गया, 
जहाँ प्यारभरे हृदयों ने तुम्हारा पोषण किया 
और सुख से तुम्हारा विकास देखा, 
किन्तु, भाग्य प्रवल है--यही नियम है-- 
सभी वस्तुएं उद्गम को लौटती हैं, जहाँ से 
निकली थीं और नव शक्ति लेकर फिर निकल पड़ती हैं। 


नये सिरे से आरम्भ करो, 
अपनी जननी-जन्मभूमि से ही, 
जहाँ, विशाल मेघराशि. से वद्धकटि, 
हिमशिखर तुममें नव शक्ति का संचार कर 
चमत्कारों की क्षमता देता है, 
जहाँ स्वगिक सरिताओं का स्वर 
तुम्हारे संगीत को अमरत्व प्रदान करता है, 
जहाँ देवदारु की शीतल छाया में तुम्हें अपूर्व शान्ति मिलती है। 


भौर सबसे ऊपर, 
' जहाँ शैलू-चाला उमा, कोमल और पावन, 
विराजती हैं, 
जो सभी प्राणियों की शक्ति और जीवन हैं, 


१९१ 


प्रचुद्ध भारत के प्रति 


जो सुष्टि के सभो कार्य-ब्यापारों के मूल में है 
जिनकी कृपा से सत्य के हार खुलते हैं 

और जो अनन्त करुणा और प्रेम की मूर्ति हैँ; 
जो अजल्न शक्ति की ज्ोत हैं 

ओर जिनकी अनुकम्पा से सर्वेश्र 

एक हो सत्ता के दर्शन होते है। 


तुम्हें उन सबका आशीर्वाद मिला है, 


जो महान द्रप्टा रहे है, 

जो किसी एक युग अबवा प्रदेश के ही नही रहे है, 
जिन्होंने जाति को जन्म दिया, 

सत्य की अनुभूति की, 

साहस के साथ भल्े-्युरे सबको ज्ञान दिया। 

हैं उनके सेवक, 

तुमने उनके एकमात्र रहस्य को पा लिया है। 


तब, बोलो, ओ प्यार ! 


तुम्हारा कोमल और पावन स्वर! 
देखो, ये दृदय कैसे ओझल होते हैं, 
ये तह पर तह सपने कीसे उद्धते हैं 
और सत्य की महिमामयी कात्मा 
किस प्रकार विकीर्ण होती है! 


बवौर संसार से कहो--- 


जागो, उठो, सपनों में मत खोये रहो, 

यह सपनों की घरती है, जहाँ कर्म 

विचारों की सूत्रहीन मालाएँ गूंथता हे, 

वे फूछ, जो मबुर होते हैं अथवा विषाक्त, 

जिनकी न जड़े हूँ, न तने, जो शून्य में उपजते है, 
जिन्हें सत्य आदि शून्य में ही विलोन कर देता है। 
साहसी वनो भर सत्य के दर्शन करो, 

उससे तादात्म्य स्थापित करो, 
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छायाभासों को शांत होने दो; 
यदि सपने ही देखना चाहो तो 
शाइवत प्रेम और निष्काम सेवाओं के ही सपने देखो ! 


ओ स्वर्गीय स्वप्न ! | 


अच्छा या बुरा, समय वीतता है--- 

कभी हर्षातिरेक से हृदय गदुगद होता है 
और कभी दुःखों के सागर लहराने लगते हैं, 
यहीं, हम सभी सुख-दुःख से प्रभावित हो 
कभी रोते और कभी हंसते हैं। 

हम अपने अपने रंग में होते हैं 

और ये दृश्य अदल-वदलकर आते रहते हैं--- 
चाहे सुख चमके या दुःख बरसे। 


ओ स्वप्न! ओ स्वर्गीय स्वप्न ! 

यह कुहर-जाछू फैलाकर सब कुछ ढक दो, 
इन तीखी रेखाओं को कुछ और मबुर करो 
और परुष को ज़रा और कोमल कर दो। 


ओो स्वप्न ! 

केवल तुम्हींमें जादू है, 

तुम्हारे स्पर्श से रेगिस्तान उपवन वनकर लहराते हैं, 
कड़कती विजलियों का भीषण घोष 

मधुर संगीत में वदल जाता है 

और मृत्यु एक सुखद मुक्ति वनकर आती है। 


प्रकाश' 
मैं पीछे मुड़कर देखता हूँ 


और आजागे भी, हि 


१. १७ अगस्त, १९०० को षेस्सि से भगिनी क्रिश्चिच को लिखित। 
२: चेलूड़ मठ में लिखित, २६ दिसम्बर, १९००॥ 
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जाग्रत देवता 


और देखता हूँ कि सब ठीक है। 
मेरी गहरी से गहरी व्यथाओं में 
प्रकाश की आत्मा का निवास है। 


जाग्रत देवता' 


वह, जो तुममें है और तुमसे परे भी, 

जो सबके हाथों में वैठकर काम करता है, 
जो सबके पैरों में समाया हुआ चलता हैं, 
जो तुम सबके घट में व्याप्त है, 

उसीकी आराधना करो और 

अन्य प्रतिमाओं को तोड़ दो ! 


जो एक साथ ही ऊँचे पर और नीचे भी है; 
पापी और महात्मा, ईइवर और निद्ृषष्ट कीट, 
एक साथ ही है, 

उसीका पूजन करो--- 

जो दृश्यमान है, 

शेय है, 

सत्य है, 

सर्वव्यापी है, 

अन्य सभी प्रतिमाओं को तोड़ दो ! 


जो अतीत जीवन से मुक्त, 

भविष्य के जन्म-मरणों से परे है, 
जिसमें हमारी स्थिति है 

भर जिसमें हम सदा स्थित रहेंगे, 
उसीकी आराधना करो, 

अन्य सभी प्रतिमाओं को तोड़ दो ! 


ओ विमूढ़ ! जाग्रत देवता की उपेक्षा मत मरो, 


१. अल्मोड़े से एक अमेरिकन मित्र को छिखित, जुलाई ९, १८९७ ६०॥ 
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उसके अनन्त प्रतिविम्बों से ही यह विश्व पूर्ण है। 


काल्पनिक छायाओं के पीछे मत भागों, 
जो तुम्हें विग्रहों में डालती हैं; 

उस परम प्रभु की उपासना करो, 
जिसे सामने देख रहे हो; 

अन्य सभी प्रतिमाएँ तोड़ दो ! 


अकालकुसूमित वायलेट के प्रति' 


चाहे हिमाच्छित घरा तेरी शय्या हो, 

ठिदुरती हुईं सर्द आँबी हो तेरा कंचुक 

चाहे बिना उल्लासित करनेवाले साथी के, एकाकी ही चलना हो, 
तेरा आकाश घनाच्छादित हो जाये, 


और, प्यार स्वयं धोखा दे जाये, 
तुम्हारी सुरभि व्यर्थ बिखर जाये 
'चाहे शुभ पर अशुभ विजय पा जाये, 
शासन करे अशोभन, 

शोभन मुँहकी खाये, 


फिर भी, है वायलेट ! तुम 

अपनी पावन मवुर प्रकृति---कोमछ विकास--- 
किचित्‌ मत बदलो, 

वल्कि अयाचित अपनी सुगनन्धि विखेरे जाओ, 
गति न रुके, विश्वास न खोओ। 


प्याला 


यही तुम्हारा प्यारा है, 
जो तुम्हें शुरू से मिला है, 
नहीं, मेरे वत्स ! मुझे ज्ञात है-- 


१५ एक पाइचात्य शिष्या को लिखित, ६ जनवरी, १८९६। 


१९५ 


उसे शान्ति में विश्वाम मिले 


यह पेय घोर कालकूट, 

यह तुम्हारी मंथित सुरा--निर्मित हुई है, 
तुम्हारे अपराध, तुम्हारी वासनाओं से 
युग-कल्पों-मन्वन्तरों से। 


यही तुम्हारा पथ है--कष्टकर, वीहड़ और निर्जन, 

मैंने ही वे पत्थर लगाये, जिन्होंने तुम्हें कभी बैठने नहीं दिया, 
तुम्हारे मीत के पथ सुहावने और साफ़-सुथरे हैं 

और वह भी तुम्हारी ही तरह मेरे अंक में आ जायगा। 
किन्तु, मेरे वत्स, तुम्हें तो मुझ तक यह यात्रा करनी ही है। 


यही तुम्हारा काम है, जिसमें न सुख है, न गौरव ही मिलता है, 
किन्तु, यह किसी और के लिए नहीं, केवल तुम्हारे लिए है, 

और मेरे विश्व में इसका सोमित स्थान है, ले लो इसे। 

मैं कैसे कहूँ कि तुम यह समझो, 

मेरा तो कहना है कि मुझे देखने के लिए नेत्र बन्द कर लो। 


मंगलाशीष' 


माता का हृदय, वीर का संकल्प, 

दक्षिण के मल्यानिल की मधुरता, 

वे पवित्र आकर्षण और शक्ति-पुंज 

जो आयरय॑-वेदिकाओं पर मुक्त एवं उद्दाम दमकते हैं, 

वे सब तेरे हों, 

और वह सव भी तेरा हो 

जिसे अतीत में, कभी किसीने स्वप्त में भी न सोचा हो-- 
तू हो जा भारत की भावी सनन्‍्तान, 

स्वामिनी, सेविका, मित्र एकाकार। 


उसे शान्ति में विश्वाम' मिले 


आगे बढ़ो ओ' आत्मत्‌ ! अपने नक्षव्र-जड़ित पथ पर, 


१. भगिनी निवेदिता को लिखित, सितम्बर १२, १९००॥ 


२- भरी जे० जे० गुडविन की स्मृति सें लिखित, अगस्त, १८९८। 
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है परम आननन्‍दपूर्ण ! ! बढ़ो, जहाँ मुक्त विचार हैं, 
जहाँ काल और देश से दृष्टि घूमिल नहीं होती, 
और जहाँ चिरन्तन शान्ति और वरदान हैं तुम्हारे लिए ! 


जहाँ तुम्हारी सेवा बलिदान को पूर्णत्व देगी, 

जहाँ श्रेयस्‌ प्यार से भरे हृदयों में तुम्हारा निवास होगा, 

मधुर स्मृतियाँ देश और काल की दूरियाँ खत्म कर देती हैं। 
बलिवेदी के गुलाबों के समान 

तुम्हारे पश्चात्‌ विश्व को आपूरित करेगी । 


अब तुम बन्धनमुक्त हो, तुम्हारी खोज परमानन्द तक पहुँच गयी, 
अब तुम उसमें लीन हो, जो मरण और जीवन वन कर आता है, 
है परोपकाररत, हे निःस्वार्थ प्राण, आगे बढ़ो! 

इस संधर्षरत विश्व को अब भी तुम सप्रेम सहायता करो। 


नासदीय सूक्‍त' 
(सृष्टि-गान ) 
तब न सत्‌ था, न असत्‌ ही, 
न यह संसार था, न ये आकाश, 


इस घुन्ध का आवरण क्या था? वह भी किसका ? 
गहन अन्वकार की गहराइयों में क्या था ? 


तव न मरण था, न अमरत्व ही, 
रात्रि दिवा से पृथक्‌ नहीं थी, 

किन्तु गतिशून्य वह स्पन्दित हुआ था 
तब केवल वह था, जिसके परे 

कोई अन्य अस्तित्व नहीं, 

वहो चराचर था। 


तब तम में छिपकर तम वेठा था, 


१. ऋग्वेद (१०१२९१-७) के प्रसिद्ध नासदीय सुक्त का अनुवाद। 


१९७ 


शान्ति 


जैसे जल में जल समाहित हो, पहचाना न जाय, 

तब शून्य में जो था, 

वह तप की गरिमा से मण्डित था। 

तब मानस के आदि वीज के रूप में 

प्रयम आकांक्षा उगरी, 

(जिसका साक्षात्कार ऋषियों ने अपने अन्तर में किया, 
असत्‌ से सत्‌ जनमा,) 

जिसकी प्रकाश-किरण 

ऊपर-नीचे चारों ओर फँली। 


यह महिमा सर्जनमयी हुई 

स्वतःसिद्ध सिद्धान्त पर आधारित 

और सर्जनशक्ति से स्फुरित। 

किसने पथ जाना ? कहाँ अयथ है, जहाँ से यह फूटा ? 
सर्जन कहां से हुआ ? 

सृष्टि के वाद ही तो देवों ने अस्तित्व पाया, 

अतः उद्धव का ज्ञान किसे प्राप्त है ? 


यह सर्जन कहाँ से आया, 

यह कैसे ठहरा है, ठहरा भी है या नहीं ? 

वह सर्वोच्च आकाशों में वैठा हुआ महाशासक 
अपना आदि जानता है या नहीं ? शायद! 


शान्ति! 


देखो, जो वलात्‌ आती है, 

वह दाक्ति, शक्ति नहीं है! 

वह प्रकाश, प्रकाश नहीं है, 
जो भँबरे के भीतर है, 

और न वह छाया, छाया ही है, 


१. न्यूया्क के रिजले सेनर में लिखित, १८९९ ई०। 
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जो चकाचौंध करनेवाले 
प्रकाश के साथ है। 


वह आनंद है, जो कभी व्यक्त नहीं हुआ, 
और अनभोगा, गहन दु:ख है 

अमर जीवन, जो जिया नहीं गया 

और अनत्त मृत्यु, जिस पर-- 

किसीको शोक नहीं हुआ। 


न दुःख है, न सुख, 
सत्य वह है, 

जो इन्हें मिलाता है। 
न रात है, न प्रात, 
सत्य वह है, * 

जो इन्हें जोड़ता है। 


वह संगीत में मधुर विराम, 
पावन छंद के मध्य यति है, 
मुखरता के मध्य मौन, 
वासनाओं के विस्फोट के बीच 
वह हृदय की शान्ति है। 


सुन्दरता वह है, जो देखी न जा सके। 
प्रेम वह है, जो अकेला रहे। 

गीत वह है, जो जिये, विना गाये, 
ज्ञान वह है, जो कभी जाना न जाय। 


जो दो प्राणों के बीच मृत्यु है, 

और दो वूफ़ानों के बीच एक स्तब्घता है, 
वह शून्य, जहाँ से सृष्टि आती है 

और जहाँ वह लौट जाती है। 


१९९ 


कौन जानता माँ की लीला ! 


वहीं भश्ुविन्दु का जवसान होता है, 
प्रसन्न रूप को प्रस्फुटित करने को 
वही जीवन का चरम लक्ष्य है, 
और शांति ही एकमात्र गरण है। 


कौन जानता माँ की लीला ! 


शायद तुम्हीं वह द्रष्टा हो, 

जो जानता है 

कि कौन उन गहराइयों का स्पर्श कर सकता है, 
जहां माँ ने अपने शब्दहीन अमोघ वाण 

छिपा रखे हैं! 


संभवतः शिशु ने उन छायाओं की झलक पायी है, 
इन दुदयों के पीछे, 

विस्मय और कौतूहलभरी आँखों से 

वे कम्पित आक्ृतियाँ, जो 

अनिवायं प्रवल घटनाओं की कारण हैं ! 

माँ के अतिरिक्त और कौन जानता है 

कि वे कैसे, कहाँ से और कब आती हैं। 


ज्ञानदीप्त उस ऋषि ने संभवत: 
जो कुछ कहा, 

कहीं उससे समधिक देखा था ! 
कब, किस आत्मा के सिंहासन पर 
माँ विराजेगी, 

कौन जानता है! 


किन नियमों में मुक्ति वँधी है, 

कौन पुण्य करते उसकी 
इच्छा-संचालन ! 

वह किस घुन में कौन सी 

बड़ी से बड़ी व्याख्या कर दे, कौन जाने, 
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उसकी इच्छा मात्र ही वह विधान है, 
जिसका कोई विरोघ संभव नहीं। 


पता नहीं, पुत्र को कौन से वैभव प्राप्त हो जायें, 
पिता ने जिसका स्वप्न भी न देखा हो, 

माँ अपनी पुत्री में 

हज़ार गुनी शक्तियाँ भर सकती है, 

उसकी इच्छा ! ! 


अपनी आत्मा के प्रति' 


मेरे कठित हृदय, कन्वें पर साथे रखो 

जुआ, जो कि जीवन भर का है, उसे न छोड़ो, 
यद्यपि अपना वर्तमान है विकृत 

भविष्यत्‌ अन्चकारमय, फिर भी ठहरो। 

जब हमने-तुमने मिलकर आरम्भ किया था, 
जीवन के शिखरों का आरोहण-अवरोहण, 

तबसे एक युग बीत गया! 

हम उन असामान्य समुद्रों में 

निर्विष्न साथ साथ तौरे हैं, 

मुझसे भी ज़्यादा तुम मेरे निकट रहे हो, 

मेरे मन की गतियों की पहले ही से घोषणा कर। 
तुम सच्चा प्रतिविम्ब फेंकते, 

मेरा हृदय घड़कता है क्‍या, तुम्हीं घड़कते, 

मेरे सभी विचारों के पूर्ण स्वर, 

वे कितने ही सूक्ष्म क्यों न हों-- 

और सुरक्षित भी तुममें ही, 

मेरे चेतन-साक्षी, विलग होगे मुझसे क्‍या ? 

तुम्हीं मेरी चिर मैत्री और आस्था के केन्द्र हो ! 
सब दिन मुझे विकृृतियों के प्रति सावधान करते रहें हो ! 
मैंने तेरी चेतावनी कर दी सुनी-अनसुनी, 

फिर भी तुमने 

संदा सजग ही किया, शुभाशुभ मुझे बताया। 


२०१ 


किसे दोप वूँ ? 
. किसे दोप दूं ?' 


म्रण उलता, 

रपितम किरणें-- 

दम तोहते दिवस की देह रूपेट चुका हू, 
नौंकी हुई दृष्टि से देस रहा मैं पीछे, 
गिनता हैं अब तक की सब्र उपलब्धियाँ, 
झिन्तु, मु्ते छज्जा आती है, 

बोर किसीका नहीं, दोष तो मेरा ही है। 


में बनाता या मिदाता प्रतिदिन अपना जीवन 
नलेत्रुरे कममों का बसा फल मिलता है। 

भला, बुरा, जैसा बन गया, बन गया जीवन, 
रोक और सेनाडे से नी 

रगो ने सनले फोर्ड भी कितना सर मारे 

भर किसीका नहीं, दोष तो मेरा ही 


पं ही ती अपना साकार अतीत हूँ, 

जिसमें बढ़े बढ़े आयोजन कर डाले थे, 

वे संकल्प, धारणाएँ वे 

जिनके ही अनुरूप ढल गया है यह जीवन, 
वही, ढाँचा है जिसका, 

ओर किसीका नहीं, दोष तो मेरा ही है। 


प्यार का प्रतिफल मिला प्यार ही केवल 
और घृणा से अपनी घृणा भयानक, 
जिनकी सीमाओं से घिरा हुआ है जीवन, 
ओऔर मरण भी, 

प्यार-घूणा इस तरह बाँचते 

किसे दोष दूं जब कि स्वयं ही में दोपी हूँ। 


१६ न्यूयाक से लिखित, १६ मई, १८९५॥ 


विवेकानन्द साहित्य २०२ 


त्याग रहा हूँ में भय 

और व्यर्थ के सब पछतावे, 

प्रबल वेग मेरे कर्मो का प्रवहमान है, 
सुख-दुःख, निन्‍दा और प्रतारण, 

यदोकी ्ति के प्रेत खड़े हैं मेरे सम्मुख, 
किसे दोष दूं जब कि स्वयं मैं ही दोषी हूँ। 


सभी शुभ-अशुभ, प्यार-घृणा, सुख-दुःख को वाँघे 
जीवन सव दिन अपनी राह चला जाता है, 

मैं उस सुख के स्वप्म देखता 

जिस पर दुःख की पड़े न छाया, 

किन्तु कभी हाँ, कभी नहीं हो सके सत्य वे, 
किसे दोष दूं, जब कि स्वयं ही मैं दोषी हूं। 


छूटी घृणा, प्यार भी छूटा 

और पिपासा भी जीवन की जञान्त हो गयी, 
शाइवत मरण, अभीष्ट रहा जो, वही सामने, 
जीवन की ज्वाला, जैसे, निर्वाण पा गयी, 
कोई ऐसा शेष नहीं है, जिसे दोष दूं। 


एकमात्र मानव, परमेश्वर एकमात्र, सम्पूर्ण आत्मा, 
परम ज्ञानी वह जिसने 

उपहास किया उन राहों का, 

जो भटठकातीं, पतित वनातीं, अंधियारी हैं, 

एकमात्र सम्पूर्ण मनुज वह, 

जिसने सोचा-समझा चरम लक्ष्य जीवन का, 

पथ दिखलाया, 

मृत्यु एक अभिशाप, और यह जीवन भी तो ऐसा ही है, 
सबसे उत्तम--- 

जन्म-मरण का वन्चन छूटे। 

5* नमो भगवते सम्बुद्धाय, 

४ नमः प्रमु! चिर संबुद्ध ! 


मुक्ति 
(४ जुलाई के प्रति) 


वह देखो, वे घने वादल छेंट रहे हैं, 

जिन्होंने रात को, घरती को अशुभ छाया से 
ढक लिया था ! 

किन्तु, तुम्हारा चमत्कारपूर्ण स्पर्श पाते ही 
विश्व जाग रहा है। 

पक्षियों ने सहगान गाये हैं, 

फूलों ने, तारों की भाँति चमकते ओसकंणों का मुकुट पहनकर 
झुक-झूमकर तुम्हारा सुन्दर स्वागत किया है। 
झीलों ने प्यारभरा हृदय घुम्हारे लिए खोला है 
और अपने सहस्न सहख्न कमल-नेत्रों के दारा 
मन की गहराई से 

निहारा है तुम्हें । 

है प्रकाश के देवता ! 

सभी तुम्हारे स्वागत में संलग्न हैं। 

आज तुम्हारा नव स्वागत है। 

हे सूद, तुम आज मुक्ति-ज्योति फैलाते हो। 


तुम्हीं सोचो, संसार ने तुम्हारी कितनी प्रतीक्षा की 
कितना खोजा तुम्हें, 

युग यूग तक, देश देश घूमकर कितना खोजा गया। 
कुछ ने घर छोड़े, मित्रों का प्यार खोया, 


१. यह तो ज्ञात ही है कि स्वामी विवेकानन्द की मृत्यु (अथवा जेता हममें से 


कुछ कहना अधिक पसन्द करेंग्रे--उनका पुनरुज्जीवन) ४ जुहाई, १९०२ को 
हुई। ४ जुलाई, १८९८ के दिन वे कुछ अमेरिकत शिष्यों के साथ काइमीर का पर्यटन 
कर रहे ये और उस शुभ दिवस--अमेरिकन स्वातन्त्रय घोषणा-दिवस--की जयन्ती 
मनाने के निमित्त एक पारिवारिक पड़यन्त्र के अंगस्वरूप सबेरे जलूपान के समय 
पढ़े जाने के निमित्त उन्होंने इस कविता की रचना की। कविता स्थिरा माता के 
पास सुरक्षित रही। स० 
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विवेकानन्द साहित्य र्‌०्डे 


स्वयं को निर्वासित किया, 

निर्जन महासागरों, सुतसान जंगलों में कितना भटके, 

एक एक क़दम पर मौत और जिन्दगी का सवाल आ गया, 
लेकिन, वह दिन भी आया, जव संघर्ष फले, 

पूजा, श्रद्धा और बलिदान पूर्ण हुए, 

अंगरीकृत हुए--तुमने अनुग्रह किया 

और समस्त मानवता पर स्वातंत्र्य-प्रकाश विकीर्ण किया। 


ओ देवता, निर्वाघ वढ़ो, अपने पथ पर, 

तब तक, 

जब तक कि यह सूर्य आकाश के मध्य में न आ जाय-- 

जब तक तुम्हारा आलोक विद्व में प्रत्येक देश में प्रतिफलित न हो; 
जब तक नारी और पुरुष सभी उन्नत्त मस्तक होकर यह नहीं देखें 
कि उनकी जंज़ीरें दूट गयीं 

और नवीन सुखों के वसन्त में (उन्हें) नवजीवन मिला! 


अन्वेषण' 


पहाड़ी, घाटी, पर्व॑त-श्रेणियों में, 
मंदिर, गरिरजा, मसजिद, 

वेद, वाइविल, कुरान 

तुझे खोजा इन सबमें--व्यथ । 
सघन वनों में भूले शिश्‌ सा 
रोबा--एकाकी रोया, 

तुम कहाँ गये प्रभु, प्रिय ? 

चले गये, कहा प्रतिब्वनि ने। 


दिन वीते, निश्चि बीती, चर्ष गये, 

मच में ज्वाला 

कब दिवस निश्ना में वदल्य, नहीं ज्ञात 
दो दूक हृदय के हुए। 


१. प्रो० जे० एच० राइट को लिखित, सितम्बर ४, १८९३ ईै०। 
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अन्वेषण 


गंगा तठ पर आ लेटा, 

वर्षा और ताप झेला, 

तप्त अश्रुओं से घरती सींची, 
जल का गर्जन लेकर रोया, 
पावन नाम पुकारे सबके, 

सव देशों के, सब घर्मो के, 
अरे, कृपा कर पथ दिखलाओ, 
लक्ष्य प्राप्त कर चुके सभी जो 
महामहिम जन ! 


वीते वर्ष करुण ऋन्‍दन में, 
प्रतिक्षण युग सा बीता। 
उस ऋंदन में, आहों में, 
कोई पुकारता सा लूगा। 


एक सौोम्य मन-भावन-ध्वनि, 

जो भेरी आत्मा के सब तारों से 
समसुर होने में हबित सी रूमी-- 
वोली : तनय मेरे, 'तनय मेरे।' 


मैंने उठकर उसके उद्गम को खोजा, 
खोजा. फिर फिर खोजा, मुड़कर देखा, 
चारों दिशि--आगे, पीछे। 

वार वार वह स्वगिक स्वर 

मानो कहता कुछ, 

स्तब्ब हुई आत्मा आनन्दित, 
परमानन्द-विमोहित मग्न समाधि। 


एक चमक ने आलोकित कर दी मेरी आत्मा, 
अंतरतम के द्वार हो गये मुक्त। 

कितना हर्प, कितना आनंद--क्या मिला मुझे ! 
मेरे प्रिय, मेरे प्राण, यहाँ ? 
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तुम हो यहाँ; प्रिय, मेरे सब कुछ ! 
मैं खोज रहा था तुमको 

और तुम युग युग से यहीं 

महिमा के सिंहासन पर थे आसीन। 


उस दिन से अब जहाँ जहाँ मैं जाता हूँ, 
वे पास खड़े रहते हैं, 

घादी, पर्वत, उच्च पहाड़ी-- 

अति सुदूर, अति उच्च--सभी जगह। 


शशि का सौम्य प्रकाश, चमकते तारे 

तेजस्वी दिनमणि में 

वही चमकता--वे उसकी सुन्दरता औ' शक्ति 
के केवल प्रतिविम्बित प्रकाश। 

तेजस्वी ऊपा, ढलती संध्या, 

तरंगित सीमाहीन समुद्र 

गीत विहंग के औ' निसर्ग की शोभा 

उन सबमें--वह है। 


विपदाएँ जब मुझे जकड़तीं, 

उर अशक्त मूछित सा 

प्रकृति कुचछती निज पदतल से, 
कभी न झुकनेवाले विधान से। 


तब लगता है, सुनता हूँ, 

मीठे सुर में तुमको कहते चुपके चुपके--- 
मैं हूँ समीप, मैं हूँ समीप । 

हृदय को मिल जाती शक्ति, साथ तुम्हारे 
मरण सहसों, फिर भी निर्भय। 

तुम्हीं ध्वनित माँ की लोरी में, 

जो शिज्षु की पलक अलसा देती। 
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निर्वाणपट्फम्‌ 


निर्मल बच्चों की क्रीज़ा और हेंसी में, 
तुम्हें देखता राड़े निकट 

पावन म॑त्री के स्नेह मिलन में 

खड़े वीच में साक्षी 

मां के चुम्बन में, शिश्‌ की मृदु 'अम्मा' ध्वनि में, 
तुम अमृत उद्धेलते। 

साथ पुरातन गुरुभों के थे तुम, 
सभी घमम के तुम स्रोत, 

वेद, कुरान, बाइथिल 

एक राग में गाते। 

तेरी ही गुग-गावा । 


जीवन की इस प्रवहमान धारा में, 
तू आत्माओं की क्षात्मा, 

“> तत्‌ सत्‌ %*', तू है मेरा प्रभु, 
मेरे प्रिय ! में तेरा, मैं तेरा! 


निर्वाणपट्कम्‌ | 


न मन, न बुद्धि, न अहंकार, न चित्त, 

न शरीर, न उसके विकास, 

न श्रवण, न जिह्ठा, न नासिका, न नेत्र, 

न आकाओणआ, न भूमि, न तेज, न वायु, 

मैं परम सत्‌, परम चित्‌, परम आनन्दस्वरूप हूँ , 
में शिव हूँ, में शिव हूँ; (शिवो5हं, शिवोष्हम्‌) । 


न प्राण, न पंचवायु, न सप्तवातु, न पंचकोण, 

न वाणी, न कर, न पद, न उपस्थ, न कोई इन्द्रिय, 
मैं परम सत्‌, परम चित्‌, परम आनन्दस्वरूप हूँ, 
में शिव हूं, में शिव हूँ; (शिवो5हं, शिवो5हम्‌ ) । 


१. शंकराचार्य की एक कविता का अनुवाद। 


विवेकानन्द साहित्य २०८ 


न द्वेष हूँ, न राग्र हूँ, व लोभ, न मोह; 

न मद हूँ, न मात्सये हूँ, 

धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष भी नहीं हूँ, 

मैं परम सत्‌, परम चितूृ, परम आननन्‍्दस्वहूप हूँ, 
मैं शिव हूँ, में शिव हूँ; (शिवो5हं, शिवोष्हम) । 


न पुण्य, न पाप, न सुख, न दुःख, 

न मंत्र, न तीथे, न वेद, न यज्ञ, 

न भोजन हूँ, न भोक्‍ता हूँ, न भोग्य हूँ, 

मैं परम्‌ सतूृ,परम्‌ चित, परम्‌ आनन्दस्वरूप हूँ, 
मैं शिव हूँ, में शिव हूँ। (शिवो5हं, शिवो5हम्‌ ) 


न मृत्यु हूँ, न शंका हूँ, न मेरी कोई जाति है, 
न पिता, न माता, न मेरा जन्म ही है, 

न बन्धु, न मित्र, न गुरु, न शिष्य, 

मैं परम सतू, परम चितृ, परम आनन्दस्वरूप हूँ, 
मैं शिव इ्‌ , में शिव हूँ; (शिवो5हं, शिवोश्हम्‌ ) | 


मैं तो निविकल्प, निराकार, विभु, अनन्त, 
काल और सीमा से परे, 

प्रत्येक वस्तु में हूँ, प्रत्येक वस्तु मैं ही हूं, 

मैं ही विश्व का आधार हूँ, 

मैं परम सतू, परम चितू, परम आननन्‍्दस्वरूप हूँ, 
मैं शिव हु, में शिव हूँ; (शिवो5हं, शिवोड्हम्‌) । 


सृष्टि 
( खम्माच-चौताला ) 
एक रूप, अरूप-नाम-वरन, अतीत-आगामि-काल-हीन, 
देशहीन, सर्वहीन, नेति नेति! विराम जहाँ। 


वहीं से होकर वहे कारण-घारा, 
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शिव-संगीत 


धार के वासना वेश उजला, 
गरज गरज उठता है उसका वारि, 
हमहमिति सर्वेमिति सर्वक्षण ॥ 


उसी अपार इच्छा-सागर माँझे 

अयुत अनन्त तरंगराजे 

कितने रूप, कितदी शक्ति, 

कितनी गति-स्थिति किसने की गणना॥ 
कोटि चन्द्र, कोटि तपन 

पाते उसी सागर में जन्म, 

भहाघोर रोर गगन में छाया 

किया दश दिक्‌ ज्योति-मगन्‌॥ 


उसीमें बसे कई जड़-जीव-प्राणी, 
सुख-दुःख, जरा, जनम-मरण, 
वही सूर्य जिसकी किरण, जो है सूर्य वही किरण ॥ 


शिव-संगीत' 
( कर्नाटि-एकताल ) 


ताथैया ताथैया नाचे भोला, 

बम्‌ बव वाजे गान। 

डिमि डिमि डिमि डमरू वाजे डोलती कपालून्मालू। 
गरजे गंगा जठा माँझे, उगले अनल त्रिशूल राजे, 

घक घक्‌ घक्‌ मौलिवन्च ज्वले शशांक-भाल। 


सूक्तियाँ एवं सुमाषित-२ 


सूक्तियाँ एवं सुमाषित 


१. सनुष्य प्रकृति पर विजय प्राप्त करने के लिए उत्पन्न हुआ है, उसका अनु- 
सरण करने के लिए नहीं। 

२. जब तुम अपने आपको शरीर समझते हो, तुम विश्व से अलग हो; जब तुम 
अपने आपको जीव समझते हो, तव तुम अवन्त अग्ति के एक स्फुलिय हो; जब 
तुम अपने आपको आत्मस्वरूप मानते हो, तभी तुम विश्व हो। 

३. संकल्प स्वतंत्र नहीं होता--वह भी कार्य-कारण से वेंघा एक तत्त्व है--- 
लेकित संकल्प के पीछे कुछ है, जो स्वनतंत्र है। 

४. शक्ति शिवा में है, पवित्रता में है। 

५. विश्व है परमात्मा का व्यक्त रूप। 

६. जब तक तुम स्वयं अपने में विश्वास नहीं करते, परमात्मा में तुम 
विश्वास नहीं कर सकते। 

७. अशुभ की जड़ इस भ्रम में है कि हम शरीर मात्र हैं। यदि कोई मौलिक 
या आदि पाप है, तो वह यही है। 

८. एक पक्ष कहता है, विचार जड़ वस्तु से उत्पन्न होता है; दूसरा पक्ष कहता 
है, जड़ वस्तु विचार से। दोनों कथन ग़लत हैं: जड़ वस्तु और विचार, दोनों का 
सह-अस्तित्व है। वह कोई तीसरी ही वस्तु है, जिससे विचार और जड़ वस्तु दोनों 
उत्तन्न होते हैं। 

९, जैसे देश में जड़ वस्तु के कण संयुक्त होते हैं; वैत्ते ही काछ में मन की 
तरंगें संयुक्त होती हैं। 

१०. ईश्वर की परिभाषा करना चवितचर्वण है; क्योंकि एकमात्र परम 
अस्तित्व, जिसे हम जानते हैं, वही है। 

११. धर्म वह वस्तु है, जिससे पशु मनुष्य तक और मनुष्य परमात्मा तक उठ 
सकता है। 

१२. वाह्म प्रकृति अन्तःप्रकृति का ही विशाल आलेख हैं। 

१३. तुम्हारी प्रवृत्ति तुम्हारे काम का मापदंड है। तुम ईब्वर हो और 
निम्नतम मनुष्य भी ईश्वर है, इससे वढ़कर और कौत सी प्रवृत्ति हो सकती 
है? 
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१४. मानसिक जगत्‌ का पर्यवेक्षक बहुत बलवान और वैज्ञानिक प्रशिक्षणयुकत 
होना चाहिए। 

१५. यहु मानना कि मन ही सब कुछ है, विचार ही सव कुछ है--केवलू एक 
प्रकार का उच्चतर भौतिकतावाद है। 

१६. यह दुनिया एक वड़ी व्यायामशाला है, जहाँ हम अपने आपको बरूवान 
बनाने के लिए आते हैं। 

१७. जैसे तुम पौधे को उगा नहीं सकते, वैसे ही तुम बच्चे को सिखा नहीं 
सकते। जो कुछ तुम कर सकते हो, वह केवल नकारात्मक पक्ष में है---तुम केवल 
सहायता दे सकते हो। वह तो एक आन्तरिक अभिव्यंजना है; वह अपना स्वभाव 
स्वयं विकसित करता है--तुम केवल वाधाओं को दुर कर सकते हो। 

१८. एक पन्‍्थ बनाते ही तुम विश्ववन्धुता के विरुद्ध हो जाते हो। जो सच्ची 
विश्ववंघुता की भावना रखते हैं, वे अधिक वोलते नहीं; उनके कर्म ही स्वयं जोर 
से बोलते हैं। 

१९. सत्य हज़ार ढंग से कहा जा सकता है, और फिर भी हर ढंग सच हो 
सकता है। 

२०. तुमको अन्दर से बाहर विकसित होना है। कोई तुमको -न सिखा 
सकता है, न आध्यात्मिक बना सकता है। तुम्हारी आत्मा के सिवा और कोई 
गुरु नहीं है। 

२१. यदि एक अनन्त श्रृंखला में कुछ कड़ियाँ समझायी जा सकती हैं, तो 
उसी पद्धति से सब समझायी जा सकती हैं। 

२२. जो मनुष्य किसी भौतिक वस्तु से विचलित नहीं होता,उसने अमरता पा ली । 

२३. सत्य के लिए सब कुछ त्यागा जा सकता है, पर सत्य को किसी भी चीज़ 
के लिए छोड़ा नहीं जा सकता, उसकी बलि नहीं दी जा सकती। 

२४. सत्य का अन्वेषण शक्ति की अभिव्यक्ति है--वह कमज़ोर, अन्ध लोगों 
का अँधेरे में टटोलना नहीं है। 

२५. ईइवर मनुष्य बना; मनुष्य भी फिर से ईश्वर बनेगा। 

२६. यह एक बच्चों की सी वात है कि मनुष्य मरता है और स्वर्ग में जाता है 
हम कभी न आते हैं, न जाते। हम जहां हैं, वहीं रहते हैं। सारी आत्माएँ, जो हो चकी 
हैं, अब हैं और आगे होंगी; वे सब ज्यामिति के एक बिदु पर स्थित हैं। 

२७. जिसके हृदय की पुस्तक खुल चुकी है, उसे अन्य किसी पुस्तक की आव- 
श्यकता नहीं रह जाती | उनका महत्त्व केवल इतना भर हैं कि वे हममें छालसा 
जगाती हैं। वे प्राय: अन्य व्यक्तियों के अनुभव होती है। 
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२८. सब प्राणियों के प्रति करुणा रखो। जो दुःख में हैं, उन पर दया करो। 
सव प्राणियों से प्रेम करो। किसीसे ईर्ष्य मत करो। दूसरों के दोष मत 
देखो । 

२९. मनुष्य न तो कभी मरता है, न कभी जन्म लेता है। शरीर मरते हैं; 
पर वह कभी नहीं मरता। 

३०. कोई भी किसी धर्म में जन्म नहीं लेता, परल्तु प्रत्येक व्यक्ति घर्म के 
लिए जन्म लेता है। 

३१. विश्व में केवल एक आत्म-तत्त्व है, सव कुछ केवल 'उसी' की अभि- 
व्यक्ततियाँ हैं। 

३२. समस्त उपासक जनसाधारण और कुछ वीरों में (इन दो वर्गों में 
विभकत हैं। 

३३. यदि यहाँ और अभी पूर्णता की प्राप्ति असंभव है, तो इस वात का कोई 
प्रमाण नहीं कि दूसरे जन्म में हमें पूर्णता मिल ही जायगी। 

३४. यदि मैं एक मिट्टी के ढेले को पूर्णतया जान हूँ, तो सारी मिट्टी को जान 
लूँगा। यह है सिद्धान्तों का ज्ञाव, लेकिन उनका समायोजन जरूग अलग होता है। 
जब चुम स्वयं को जान छलोगे, तो सव कुछ जान लोगे ! 

३५. व्यक्तिगत रूप से मैं वेदों में से उतना ही स्वीकार करता हूँ, जो बुद्धि- 
सम्मत है। वेदों के कतिपय अंश स्पष्ट ही परस्पर विरोघी हैं। वे, पाइचात्य अर्थ 
में, दैवी प्रेरणा से प्रेरित नहीं माने जाते हैं। परन्तु वे ईश्वर के ज्ञान या सर्वज्ञता 
का सम्पूर्ण रूप हैं। यह ज्ञान एक कल्प के आरंभ में व्यक्त होता है; और जब वह कल्प 
समाप्त होता है, वह सुक्ष्म रूप प्राप्त करता है। जब कल्प पुनः व्यक्त हीता है, 
ज्ञान भी व्यक्त होता है। यहाँ तक यह सिद्धान्त ठीक है। पर यह कहना कि केवल 
यह वेद नामक ग्रंथ ही उस परम तत्त्व का ज्ञान है, कुतक है। मनु ने एक स्थान पर 
कहा है कि वेद में वही अंश वेद है, जो बुद्धिग्राह्मय, विवेकसम्मत है। हमारे अनेक 
दाशेनिकों ने यही दृष्टिकोण अपनाया है। 

३६. दुनिया के सब धर्मग्रन्थों में केवल वेद ही यह घोषणा करते हैं कि वेदा- 
घ्ययन गौण है। सच्चा अध्ययन तो वह है, जिससे अक्षर ब्रह्म प्राप्त होस। और 
वह न पढ़ना है, न विश्वास करना है, न तक करना है, वरन्‌ अतिचेतन ज्ञान 
अथवा समाघि है। 

३७. हम कभी निम्नस्तरीय पशु थे। हम समझते है कि वे हमसे कुछ भिन्न 
वस्तु हैं। मैं देखता हूँ, पश्चिमवाले कहते हैं, दुनिया हमारे लिए वनी है। बदि 
चौते पुस्तकें लिख सकते, तो वे यही कहते कि मनुष्य उत्तके लिए बना है, और सनृष्य 


विवेकानन्द साहित्य २१६ 


सबसे पापी प्राणी है, क्योंकि वह उनकी (चीते की) पकड़ में सहज नहीं आता। 
आज जो कीड़ा तुम्हारे पैरों के नीचे रेंग रहा है, वह आगे होनेवाला ईइवर है। 

३८. न्यूयार्क में स्वामी विवेकानन्द ने कहा, “मैं बहुत चाहता हूँ कि हमारी 
स्त्रियों में तुम्हारी वौद्धिकता होती, परन्तु यदि वह चारिच्रिक पवित्रता का मूल्य 
देकर ही आ सकती हो, तो मैं उसे नहीं चाहँगा। चुमको जो कुछ आता है, उसके' 
लिए मैं तुम्हारी प्रशंसा करता हूँ, छेकिन जो बुरा है, उसे गृलाबों से ढककर उसे 
अच्छा कहने का जो यत्न तुम करती हो, उससे मैं नफ़रत करता हूँ। बौद्धिकता 
ही परम श्रेय नहीं है। नैतिकता और अध्यात्मिकता के लिए हम प्रयत्न करते 
हैं। हमारी स्त्रियाँ इतनी विदुषी नहीं, परन्तु वे अधिक पविच्न हैं। प्रत्येक स्त्री के 
लिए अपने पति को छोड़ अन्य कोई भी पुरुष पुत्र जैसा होना चाहिए। 

“प्रत्येक पुरुष के लिए अपनी पत्नी को छोड़ अन्य सब स्त्रियाँ माता के समान 
होनी चाहिए। जब मैं अपने आसपास देखता हूँ और स्त्री-दाक्षिण्य के नाम पर 
जो कुछ चलता है, वह देखता हूँ, तो मेरी आत्मा ग्लानि से भर उठती है। जब तक 
तुम्हारी स्त्रियाँ यौत सम्बंधी प्रइन की उपेक्षा करके सामान्य मानवता के स्तर 
पर नहीं मिलतीं, उनका सच्चा विकास नहीं होगा। तब तक वे सिर्फ़ खिलौना 
बनी रहेंगी, और कुछ नहीं। यही सब तलाक़ का कारण है। तुम्हारे पुरुष नीचे 
झुकते हैं और कुर्सी देते हैं, मगर दूसरे ही क्षण वे प्रशंसा में कहना शुरू करते 
है---देवी जी, तुम्हारी आँखें कितनी सुन्दर हैं !' उन्हें यह करने का क्या अधि- 
कार है? एक पुरुष इतना साहस क्यों कर पाता है, और तुम स्त्रियाँ कैसे इसकी 
अनुमति दे सकती हो ? ऐसी चीज़ों से मानवता के अघमतर पक्ष का विकास 
होता है। उनसे श्रेष्ठ आदर्शो की ओर हम नहीं बढ़ते । 

“हम स्त्री और पुरुष हैं, हमें यही न सोचकर सोचना चाहिए कि हम मानव 
हैं, जो एक दूसरे की सहायता करने और एक दूसरे के काम आने के लिए जन्मे है। 
ज्यों ही एक तरुण और तरुणी एकान्त पाते हैं, वह उसकी आशंसा करना शुरू 
करता है, और इस प्रकार विचाह के रूप में पत्नी ग्रहण करने के पहले वह दो सौ 
स्त्रियों से प्रेम कर चुका होता है। वाह! यदि मैं विवाह करनेवालों में से एक 
होता, तो मैं प्रेम करने के लिए ऐसी ही स्त्री खोजता, जिससे यह सब कुछ न 
करना होता । 

“जब मैं भारत में था और बाहर से इन चीजों को देखता था, तो मुझसे 
कहा जाता था, यह सब ठीक है, यह निरा मनबहलाव है। मनोरंजन है और 
मैं उसमें विश्वास करता था। परल्तु उसके बाद मैंने काफ़ी यात्रा की है, और . 
मैं जानता हूँ कि यह ठीक नहीं है। यह ग़रूत है, सिर्फ़ तुम पश्चिमवाले अपनी 
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आँखें मूंदे हो और उसे अच्छा कहते हो। पश्चिम के देशों की दिक्‍क़त यह है कि 
वे बच्चे हैं, मूर्ख हैं, चंचल चित्त हैं और समृद्ध हैं। इनमें से एक ही गृण अनर्थ 
करने के लिए काफ़ी है; लेकिन जब ये तीनों, चारों एकत्र हों, तो सावधान ! ” 

सबके वारे में ही स्वामी जी कठोर थे, बोस्टन में सबसे कड़ी वात उन्होंने 
कही-- सबमें बोस्टन सर्वाधिक बुरा है। वहाँ की स्त्रियाँ सब चंचलाएँ, किसी 
न किसी घुन (£0) को माननेवाली, सदा नये और अनोखे की तलाश में रहती 
हैं!” 

३९. (स्वामी जी ने अमेरिका में कहा) जो देश अपनी सम्यता पर इतना 
अहंकार करता है, उसमें आध्यात्मिकता की आशा कंसे की जा सकती है ? 

४०. 'इहलोक' और परलोक' यह बच्चों को डराने के शब्द हैं। सब कुछ 
'इह' या यहाँ ही है। यहाँ, इसी शरीर में, ईश्वर में जीवित और गतिशील रहने 
के लिए संपूर्ण अहन्ता दूर होनी चाहिए, सारे अन्धविश्वासों को हटाना चाहिए। 
ऐसे व्यक्ति भारत में रहते हैं। ऐसे छोग इस देश (अमेरिका) में कहाँ हैं ? 
तुम्हारे प्रचारक स्वप्नदर्शियों के विरुद्ध बोलते हैं। इस देश के लोग और भी अच्छी 
दशा में होते, यदि कुछ अधिक स्वप्नदर्शी होते। स्वप्न देखने और उन्नीसवीं सदी 
की बकवास में वहुत अन्तर है। यह सारा जगत्‌ ईश्वर से भरा है, पाप से नही । 
आओ, हम एक दूसरे की मदद करें, एक दूसरे से प्रेम करें। 

४१. मुझे अपने गुरु की तरह कामिनी, कांचन और कीर्ति से पराहमुख सच्चा 
संन्यासी बनकर मरने दो; और इन तीनों में कीति का छोभ सवसे अधिक मायावी 
होता है। 

४२. मैंने कभी प्रतिशोध की वात नहीं की। मैंने सदा वर की बात की 
है। हम समुद्र की फुहार की बूँद से बदला लेने की स्वप्न में भी कल्पना करते है ? 
लेकिन एक मच्छर के लिए यह एक बड़ी वात है। 

४३. (स्वामी जी ने एक वार अमेरिका में कहा) यह एक महान्‌ देश है। 
लेकिन मैं यहाँ रहना नहीं चाहूँगा। अमेरिकन लोग पैसे को वहुत महत्त्व देते हैं। 
वे सब चीज़ों से वढ़कर पैसे को मानते हैं। तुम छोगों को बहुत कुछ सीखना है। 
जव तुम्हारा देश भी हमारे भारत की तरह प्राचीन देश वनेगा, तव तुम अधिक 
समझदार होगे। 

४४. हो सकता है कि एक पुराने वस्त्र को त्याग देने के सदृश, अपने शरीर से 
वाहर निकल जाने को मैं बहुत उपादेय पाऊँ। लेकिन मैं काम करना नहीं छोड़गा। 
जब तक सारी दुनिया न जान छे, मैं सब जयह लोगों को यही प्रेरणा देता रहूंगा 
कि वह परमात्मा के साथ एक है। 
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४५. जो कुछ मैं हूँ, जो कुछ सारी दुनिया एक दिन बनेगी, वह मेरे गुरु श्री 
रामकृष्ण के कारण है। उन्होंने हिंदुत्व, इसलाम और ईसाई मत में वह अपूर्व 
एकता खोजी, जो सव चीज़ों के भोतर रमी हुई है। श्री रामकृष्ण उस एकता के 
अवतार थे, उन्होंने उस एकता का अनुभव किया और सबको उसका उपदेश 
दिया। 

४६. अगर स्वाद की इन्द्रिय को ढील दी, तो सभी इन्द्रियाँ वेलगाम दौड़ेंगी । 

४७. ज्ञान, भवित, योग और कर्म---ये चार मार्ग मुक्ति की ओर छे जाने- 
वाले हैं। हर एक को उस मार्ग का अनुसरण करना चाहिए, जिसके लिए वह योग्य 
है; लेकिन इस युग में कर्मयोग पर विशेष वर देना चाहिए। 

४८. घ॒र्मं कल्पना की चीज़ नहीं, प्रत्यक्ष दर्शन की चीज़ है। जिसने एक भी 
महान्‌ आत्मा के दर्शन कर लिये, वह अनेक पुस्तकी पंडितों से वढ़कर है। 

४९. एक वार स्वामी जी किसीकी बहुत प्रशंसा कर रहे थे; इस पर उनके 
पास बैठे हुए किसीने कहा, लेकिन वह आपको नहीं मानते --.इसे सुनकर स्वामी 
जी ने तत्काल उत्तर दिया: क्या ऐसा कोई कानूनी शपथ-पत्र लिखा हुआ है कि 
उन्हें मेरी हर वात माननी ही चाहिए। वे अच्छा काम कर रहे हैं और इसलिए 
प्रशंसा के पात्र हैं।” 

५०. सच्चे धर्म के क्षेत्र में, कोरे पुस्तकीय ज्ञान का कोई स्थान नहीं! 

५१. पैसेवालों की पूजा का प्रवेश होते ही घामिक संप्रदाय का पतन आरंभ 
हो जाता है। 

५२. अगर कुछ वुरा करना चाहो, तो वह अपने से बड़ों के सामने करो। 

५३. गुरु की कृपा से, शिष्य बिना ग्रंथ पढ़े ही पंडित हो जाता है। 

५४. न पाप है, न पुण्य है, सिर्फ़ अज्ञान है। अद्वेत की उपलब्धि से यह अज्ञान 
मिठ जाता है। 

५५. धामिक आन्दोलन समूहों में आते हैं। उनमें से हर एक दूसरे से ऊपर 
बढ़कर अपने को चलाना चाहता है। लेकिन सामान्यतः उनमें से एक की शक्ति 
बढ़ती है और वही, अन्ततः, शेष सव समकालीन आन्दोलनों को आत्मसात कर 
लेता है। 

५६. जव स्वामी जी रामनाड़ में थे, एक संभाषण के बीच उन्होंने कहा कि 
श्री राम परमात्मा हैं। सीता जीवात्मा और प्रत्येक स्त्री या पुरुष का शरीर लंका 
है! जीवात्मा जो कि शरीर में वद्ध है, या लंकाद्वीप में बंदी है, वह सदा परमात्मा 
श्री राम से मिलना चाहती है। लेकिन राक्षस यह होने नहीं देते। और ये राक्षस- 
चरित्र के कुछ गुण हैं। जैसे विभीषण सत्त्व गुण है; रावण, रजोगुण; कुम्भकर्ण, 
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तमोगुण। सत्त्व गुण का अर्थ है अच्छाई; रजोगुण का अर्थ है छोभ और वासना; 
तमोगुण में अंधकार, आलस्य, तृष्णा, ईर्ष्या आदि विकार जाते हैं। ये गुण शरी ररूपी 
लंका में बन्दिनी सीता को यानी जीवात्मा को परमात्मा श्री राम से मिलने नहीं 
देते। सीता जब बन्दिनी होती हैं, और अपने स्वामी से मिलने के लिए आतुर 
रहती हैं, उन्हें हनुमाव या गुरु मिलते हैं, जो ब्रह्मज्ञानरू्पी मुद्रिका उन्हें दिखाते 
हैं और उसको पाते ही सब भ्रम नष्ट हो जाते हैं; और इस प्रकार से सीता श्री 
राम से मिलने का मार्ग पा जाती हैं, या दूसरे शब्दों में जीवात्मा परमात्मा में एका- 
कार हो जाती है। 

५७. एक सच्चा ईसाई सच्चा हिन्दू होता है, और एक सच्चा हिन्दू सच्चा 
ईसाई। 

५८. समस्त स्वस्थ सामाजिक परिवर्तन अपने भीतर काम करनेवाली 
आध्यात्मिक शक्तियों के व्यक्त रूप होते हैं; और यदि ये वलशाली और सुव्यवस्थित 
हों, तो समाज अपने आपको उस तरह से ढाल लेता है। हर व्यक्ति को अपनी 
मुक्ति की साधना स्वयं करनी होती है; कोई दूसरा रास्ता नहीं है। और यही 
बात राष्ट्रों के लिए भी सही है। और फिर हर राष्ट्र की बड़ी संस्थाएँ उसके' 
अस्तित्व की उपाधियाँ होती हैं और वे किसी दूसरी जाति के साँचे के हिसाब से 
नहीं बदल सकतीं। जब तक उच्चतर संस्थाएँ विकसित नहीं होतीं, पुरानी 
संस्थाओं को तोड़ने का प्रयत्वत करना भयानक होगा! विकास सदेव क्रमिक 
होता है। 

संस्थाओं के दोष दिखाना आसान होता है, चूँकि सभी संस्थाएँ थोड़ी-बहुत 
अपूर्ण होती हैं, लेकिन मानव जाति का सच्चा कल्याण करनेवाला तो वह है, जो 
व्यवितयों को, वे चाहे जिन संस्थाओं में रहते हों, अपनी अपूर्णताओं से ऊपर उठने 
में सहायता देता है। व्यक्ति के उत्थान से देश और संस्थाओं का भी उत्थान 
अवश्य होता है। शीलवान लोग बुरी रूढ़ियों और नियमों की उपेक्षा करते हैं 
और प्रेम, सहानुभूति और प्रामाणिकता के अलिखित और अधिक शक्तिशाली 
नियम उनका स्थात लेते हैं। वह राष्ट्र बहुत सुखी है, जिसका वहुत थोड़े से क्रायदे- 
क़ानून से काम चलता है, और जिसे इस या उस संस्था में अपना सिर खपाने की 
ज़रूरत नहीं होती है। अच्छे आदमी सब विधि-विधानों से ऊपर उठते है, और 
वे ही अपने लोगों को--वे चाहे जिन परिस्थितियों में रहते हों---ऊपर उठाने में 

मदद करते हैं। 

भारत की मुक्ति, इसलिए, व्यक्ति की शक्ति पर और प्रत्येक व्यक्ति के 
अपने भीतर के ईदवरत्व के ज्ञान पर निर्भर है। 

१०-१५ 
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५९. जब तक भौतिकता नहीं जाती, तव तक आध्यात्मिकता तक नहीं पहुँचा 
जा सकता। 

६०. गीता का पहला संवाद रूपक माना जा सकता है। 

६१. जहाज़ छूट जायगा इस डर से, एक अधीर अमेरिकन भक्‍त ने कहा+ 
“स्वामी जी, आपको समय का कोई विचार नहीं।” स्वामी जी ने शान्तिपूर्वक 
कहा: “नहीं, तुम समय में जीते हो, हम अनन्त में ! ” 

६२. हम सदा भावुकता को कतंव्य का स्थान हड़पने देते हैं, और अपनी 
इलाघा करते हैं कि सच्चे प्रेम के प्रतिदान में हम ऐसा कर रहे हैं। 

६३. यदि त्याग की शक्ति प्राप्त करनी हो, तो हमें संवेगात्मकता से ऊपर 
उठता होगा। संवेग पशुओं की कोटि की चीज़ है। वे पूर्णरूपेण संवेग के प्राणी 
होते हैं। 

६४. अपने छोटे बच्चों के लिए मरना, कोई बहुत ऊँचा त्याग नहीं। पशु 
वैसा करते हैं, ठीक जैसे मानवी माताएँ करती हैं। सच्चे प्रेम का वह कोई चिह्न 
नहीं; वह केवल अन्ध भावना है। 

६५. हम हमेशा अपनी कमजोरी को शक्ति वताने की कोशिश करते हैं; 
अपनी भावुकता को प्रेम कहते हैं; अपनी कायरता को घैर्य, इत्यादि । 

६६. जब अहंकार, दुर्बछता आदि देखो, तो अपनी आत्मा से कहो : यह तुम्हें 
शोभा नहीं देता। यह तुम्हारे योग्य नही ।* 

६७. कोई भी पति पत्नी को केवल पत्नी के नाते नहीं प्रेम करता, न कोई 
भी पत्नी पति को केवल पति के नाते प्रेम करती है। पत्नी में जो परमात्म-तत्त्व 
है, उसीसे पति प्रेम करता है; पति में जो परमेश्वर है, उसीसे पत्नी प्रेम करती 
है। प्रत्येक में जो ईश्वर-तत्त्व है, वही हमें अपने प्रिय के निकट खींचता है। 
प्रत्येक वस्तु में और प्रत्येक व्यक्ति में जो परमेश्वर है, वही हमसे प्रेम कराता है। 
परमेश्वर ही सच्चा प्रेम है। 

६८. ओह, यदि तुम अपने आपको जान पाते ! तुम आत्मा हो, तुम ईश्वर 
हो। यदि मैं कमी ईश-निन्‍्दा करता सा अनुभव करता हूँ, तो तब, जब मैं तुम्हें 
मनुष्य कहता हूँ। 

६९. हर एक में परमात्मा है; वाक़ी सब तो सपना है, छलना है। 

७०. यदि आत्मा के जीवन में मुझे आनन्द नहीं मिलता, तो क्‍या मैं इन्द्रियों 
के जीवन में आनन्द पाऊँगा ? यदि मुझे अमृत नहीं मिलता, तो क्या मैं गड्ढे के 
पानी से प्यास बुझाऊं ? चातक सिफफ़ बादलों से ही पानी पीता है, और ऊँचा 
उड़ता हुआ चिल्लाता है, शुद्ध पानी ! शुद्ध पानी !” और कोई आँघी या तुफ़ान 
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उसके पंखों को डिगा नहीं पाते और न उसे घरती के पानी को पीने के लिए बाध्य 
कर पाते हैं। 

७१. कोई भी मत, जो तुम्हें ईश्वर-प्राप्ति में सहायता देता है, अच्छा है। 
घ॒मं ईश्वर की प्राप्ति है। 

७२. नास्तिक उदार हो सकता है, पर धामिक नहीं। परन्तु धामिक मनुष्य 
को उदार होना ही चाहिए। 

७३. दांभिक गुरुवाद की चट्टान पर हर एक की नाव डूबती है, केवल वे 
आत्माएँ ही बचती हैं, जो स्वयं गुए बनने के लिए जन्म लेती हैं। 

७४. मनुष्य पशुता, मनुष्यता और देवत्व का सिश्रण है।._ -+ 

७५. सामाजिक प्रगति' शब्द का उतना ही अर्थ है, जितना “गर्म वफ़ या 
अँधेरा प्रकाश | अन्ततः सामाजिक प्रगति' जैसी कोई चीज़ नहीं। 

७६. वस्तुएँ अधिक अच्छी नहीं बततीं; हम उनमें परिवर्तत करके अधिक 
अच्छे बनाते हैं। 

७७. मैं अपने साथियों की मदद कर सकूँ: बस इतना ही मैं चाहता हूँ। 

७८. न्यूयार्क में एक प्रश्न के उत्तर में स्वामी जी ने घीरे से कहा: “नही, मैं 
परलोक-विद्या में विश्वास नहीं करता। यदि कोई चीज़ सच नहीं है, तो नहीं है। 
अद्भुत या विचित्र चीज़ें भी प्राकृतिक घटनाएँ हैं। मैं उन्हें विज्ञान की वस्तु 
मानता हूँ। तब वे मेरे लिए परलोक-विद्यावाली या भूत-प्रेतवाली नहीं होतीं। 
मैं ऐसी परलोक ज्ञान-संस्थाओं में विश्वास नही करता। वे कुछ भी अच्छा नहीं 
करतीं, न वे कभी कुछ अच्छा कर सकती हैं। 

७९. मनुष्यों में साधारणतया चार प्रकार होते हैं--बुद्धिवादी, भावुक, 
रहस्यवादी, कर्मठ। हमें इनमें से प्रत्येक के लिए उचित प्रकार की पूजा-विधि 
देनी चाहिए। बुद्धिवादी मनुष्य आता है और कहता है: मुझे इस तरह 
का पूजा-विधान पसन्द नहीं। मुझे दाशनिक, विवेकसिद्ध सामश्री दो-- 
वही मैं चाहता हूँ” अतः बुद्धिवादी मनुष्य के लिए बुद्धिसम्मत दार्शनिक 
पूजा है। 

फिर आता है कर्मठ। वह कहता है: दाशतिक की पूजा मेरे किसी काम 
की नहीं। मुझे अपने मानव बंधुओं की सेवा का काम दो।” उसके लिए सेवा 
ही सबसे बड़ी पूजा है। रहस्यवादी और भावुक के लिए उनके योग्य पूजा- 
पद्धतियाँ हैं। धर्म में, इन सब लोगों के विश्वास के तत्त्व हैं। 

८०, मैं सत्य के लिए हूँ। सत्य मिथ्या के साथ कभी मँत्री नहीं कर सकता। 
चाहे सारी दुनिया मेरे विरुद्ध हो जाय, अन्त में सत्य ही जीतेगा। 
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८१. परम मानवतावादी विचार जव भी समूह के हाथों में पड़ जाते हैं, 
तो पहला परिणाम होता है: पतन। विद्वत्ता और बुद्धि से वस्तुओं को सुरक्षित 
रखने में सहायता मिलती है। किसी भी समाज में जो संस्कृत हैं, वे ही धर्म और 
दर्शन को शुद्ध रूप” में रखनेवाले सच्चे धर्मरक्षक हैं। किसी भी जाति की 
बौद्धिक और सामाजिक परिस्थिति का पता लरूगाना हो, तो उसी रूप से रूग 
सकता है। 

८२. अमेरिका में स्वामी जी ने एक वार कहा: मैं किसी नयी आस्था में 
तुम्हारा धर्मं-परिवर्तेन कराने के लिए नहीं आया हूँ। मैं चाहता हूँ, तुम अपना 
घम्मे पालन करो; मेथाडिस्ट और अच्छे मेथा डिस्ट बनें; प्रेसविटेरियन और अच्छे 
प्रेसबिटेरियन हों ; यूनिटेरियन और अच्छे यूनिटेरियन हों। मैं चाहता हूँ, तुम 
सत्य का पालन करो; अपनी आत्मा में जो प्रकाश है, वह व्यक्त करो। 

८३. सुख आदमी के सामने आता है, तो दुःख का मुकुट पहन कर। जो 
उसका स्वागत करता है, उसे दुःख का भी स्वागत करना चाहिए। 

८४. जिसने दुनिया से पीठ फेर ली, जिसने सबका त्याग कर दिया, जिसने 
वासना पर विजय पायी, जो शान्ति का प्यासा है, वही मुक्त है, वही महान्‌ है। 
किसी को राजनीतिक और सामाजिक स्वतंत्रता चाहे मिल जाय, पर यदि वह 
वासनाओं और इच्छाओं का दास है, तो सच्ची स्वतंत्रता का शुद्ध आनन्द वह नहीं 
जान सकता। 

८५. परोपकार ही धरम है; परपीड़न ही पाप। शक्ति और पौरुष पुण्य है, 
कमजोरी और कायरता पाप। स्वतंत्रता पुण्य है; पराधीनता पाप। दूसरों से 
प्रेम करना पुण्य है, दूसरों से घृणा करना पाप। परमात्मा में और अपने आप में 
विश्वास पुण्य है; सन्देह ही पाप है। एकता का ध्यान पुण्य है; अनेकता देखना 
ही पाप। विभिन्न शास्त्र केवल पुण्य-प्राप्ति के ही साधन बताते हैं। 

८६. जब तक से बुद्धि सत्य को जान लेती है, तब वह भावनाओं के स्रोत 
हृदय द्वारा अनुभूत होता है। इस प्रकार बुद्धि और भावना दोनों एक ही क्षण 
में आलोकित हो उठते हैं; और तभी जैसे मुंडकोपनिषद्‌ (२।२८) में कहा है--- 
“हृदय-ग्रंथि खुल जाती है, सब संशय मिट जाते हैं।' 

जब प्राचीन काल में ज्ञान और भाव ऋषियों के हृदय में एक साथ प्रस्फुटित 
हो उठते थे, तव सर्वोच्च सत्य ने काव्य की भाषा ग्रहण की और तभी वेद और 

अन्य शास्त्र रचे गये। इसी कारण, उन्हें पढ़ते हुए लगता है कि वैदिक स्तर पर मानो 
भाव और ज्ञान की दोनों समानान्तर रेखाएँ अंततः मिलकर एकाकार हो गयी हैं 
और एक दूसरे से अभिन्न हैं। 


श्र३ सुक्तियाँ एवं सुभाषित 


८७. विभिन्न धर्मो के ग्रंथ विदवप्रेम, स्वतंत्रता, पौरुष और निःस्वार्थ उप- 
कार की प्राप्ति के अलग अलग मार्ग बताते हैं। प्रत्येक ध्म-पत्थ, पुण्य क्या है 
और पाप क्या है, इस विषय में प्रायः भिन्न है, और एक दूसरे से ये पन्‍थ अपने अपने 
पुण्य-प्राप्ति के साधनों और पाप को दूर रखने के मार्गों के विषय में लड़ते रहते हैं; 
मुख्य साध्य या ध्येय की प्राप्ति की ओर कोई ध्यान नहीं देता। प्रत्येक साघन 
कम या अधिक मात्रा में सहायक तो होता ही है और गीता (१८४८) कहती 
है : सर्वारस्भा हि दोषेण धुमेनाश्निरिवावृताः। इसलिए साधन तो कम या अधिक 
मात्रा में सदोष जान पड़ेंगे। परन्तु अपने अपने घर्म-प्रंथ में लिखे हुए साधन द्वारा 
ही हमें सर्वोच्च पुण्य प्राप्त करना है, इसलिए हमें उनका अनुसरण करना चाहिए। 
परन्तु उनके साथ साथ विवेक-बुद्धि से भी काम लेना चाहिए। इस प्रकार ज्यों ज्यों 
हम प्रगति करते जायँगे, पाप-पुण्य की पहेली अपने आप सुलझती चली जायगी। 

८८. आजकल हमारे देश में कितने लोग सचमुच में शास्त्र समझते हैं? 
उन्होंने सिर्फ़ कुछ शब्द जैसे ब्रह्म, माया प्रकृति आदि रट लिये हैं और उन्तमें अपना 
सिर खपाते हैं। शास्त्रों के सच्चे अथं और उद्देश्य को एक और रखकर, वे शब्दों 
पर लड़ते रहते है। यदि शास्त्र सब व्यक्तियों को, सव परिस्थितियों में, सब 
समय' उपयोगी न हों, तो वे किस काम के हैं? अगर शास्त्र सिर्फ़ संन्यासियों 
के काम के हों और गृहस्थों के नहीं, तो फिर ऐसे एकांगी शास्त्रों का गृहस्थों को 
क्या उपयोग है ? यदि शास्त्र सिर्फ़ सर्व संगपरित्यागी, विरक्त और वानप्रस्थों के 
लिए ही हों और यदि वे दैनन्दिन जीवन में प्रत्येक व्यक्ति के हृदय में आशा का 
दीपक नहीं जला सकते, यदि वे उनके दैनिक श्रम, रोग, दुःख, दैन्य, परिताप में 
निराशा, दलितों की आत्मग्लानि, युद्ध के भय, छोभ, क्रोघ, इंद्रिय सुख, विजया- 
नंद, पराजय के अन्वकार और अंततः मृत्यु की भयावनी रात में काम में नहीं आते 
---तो दुर्बल मानवता को ऐसे शास्त्रों की ज़रूरत नहीं, और ऐसे शास्त्र शास्त्र 
नहीं हैं। 

८९, भोग के द्वारा योग समय पर आयेगा। परंतु मेरे देशवासियों का दुर्भाग्य 
है कि योग की प्राप्ति तो दूर रही, उन्हें थोड़ा सा भोग भी नसीव नहीं। सब प्रकार 
के अपमान सहन करके, वे वड़ी मुश्किल से शरीर की न्यूततम आवश्यकताओं को 
जुटा पाते हैं--और वे भी सबको नहीं मिल पातीं ! यह विचित्र है कि ऐसी 
बुरी स्थिति से भी हमारी नींद नहीं टूटती और हम अपने तात्कालिक कर्तव्य के 
प्रति उन्मुख नहीं होते। 

९०. अपने अधिकारों और विश्येपाधिकारों के लिए आन्दोलन करो, लेकिन 
याद रखो कि जब तक देश में आत्मसम्मान की भावना उत्कटता से नहीं थथ 
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और अपने आपको सही तौर पर नहीं उठाते, तव तक हक़ और अधिकार प्राप्त 
करने की आशा केवल अलनस्कर (शेखचिल्ली) के दिवास्वप्त की तरह रहेगी। , 

९१, जब कोई प्रतिभा या विशेष शक्तिवाला व्यक्ति जन्म लेता है, तो 
मानों उसके आनुवंशिक सर्वोत्तम गुण और सबसे क्रियाशील विशेषताएँ उसके 
व्यक्तित्व के निर्माण में पूरी तरह निचुड़कर, स्तर-रूप में आती हैं। इसी कारण 
हम देखते हैं कि उसी वंश में बाद में जन्म लेनेवाले या तो मूर्ख होते हैं या साधारण 
योग्यतावाले, और कई उदाहरण ऐसे भी हैं कि कभी कभी ऐसे वंश पुरी तरह नष्ट 
हो जाते हैं। 

९२. यदि इस जीवन में मोक्ष नहीं मिल सकता, तो क्या आधार है कि तुम्हें 
वह अगले एक या अनेक जन्मों में मिलेगा ही ? 

९३. आगरे का ताज देखकर स्वामी जी ने कहा : “यदि यहाँ के संगमरमर 
के एक टुकड़े को निचोड़ सको, तो उसमें से राजसी प्रेम और पीड़ा के बूँद टपकेंगे।” 
और भी उन्होंने कहा, “इसके अन्दर के सौंदय्य के शिल्प का एक वर्ग इंच समझने के 
लिए सचमुच में छः महीने लगते हैं। 

९४. जब भारत का सच्चा इतिहास लिखा जायगा, यह सिद्ध होगा कि 
धर्म के विषय में और ललितकलाओं में भारत सारे विश्व का प्रथम गुरु है। 

९५. स्थापत्त्य के बारे में उन्होंने कहा : 'छोग कहते हैं, कककत्ता मह॒लों का 
नगर है, परंतु यहाँ के मकान ऐसे रंगते हैं, जैसे एक सन्दूक़ के ऊपर दूसरा रखा गया 
हो। इनसे कोई कल्पना नहीं जागती। राजपूताना में अभी भी बहुत कुछ मिल 
सकता है, जो शुद्ध हिन्दू स्थापत्य है। यदि एक घर्मशाला को देखो, तो लगेगा कि 
वह खुली बाँहों से तुम्हें अपने शरण में लेने के लिए पुकार रही है और कह रही है 
कि मेरे निविशेष आतिथ्य का अंश ग्रहण करो। किसी मन्दिर को देखो, तो उसमें 
और उसके आसपास देवी वातावरण निश्चय मिलेगा। किसी देहाती कुटी को 
भी देखो, तो उसके विविध हिस्सों का विशेष अर्थ तुम्हारी समझ में आ सकेगा, 
और उसके स्वामी के आदशो और प्रमुख स्वभाव-गुणों का साक्ष्य उस पूरी बनावट 
से मिलेगा। इटली को छोड़कर मैंने कहीं भी एसा अभिव्यंजक स्थापत्य नहीं 
देखा।” 


अमेरिकन समाचारपत्रों के विवरण 
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भारत: उसका धर्म तथा रीति-रिवाज़ 
(सालेम इवनिंग न्यूज़, २९ अगस्त, १८९३ ई०) 


कल शाम के गरम मौसम के बावजूद, वेसली प्रार्थनागृह्‌ में विचार और कार्य 
सभा' के सदस्य इस देश में भ्रमण करनेवाले हिन्दू साधु स्वामी 'विव कानोन्द' * 
से मिलने के लिए तथा वेदों अथवा पवित्र ग्रंथों की शिक्षा पर आधारित हिन्दू 
धर्म पर उन महाशय का एक अनौपचारिक भाषण सुनने के' लिए वड़ी संख्या में 
एकत्र हुए। उन्होंने जाति-व्यवस्था को एक सामाजिक विभाजन बताया और 
कहा कि वह उनके धर्म के ऊपर किसी भी प्रकार आधारित नहीं है। 

बहुसंख्यथक जनता की ग्ररीवी का उन्होंने ज्ञोरदार शब्दों में वर्णन किया। 
भारत, जिसका क्षेत्रफल संयुक्त राष्ट्र से बहुत कम है, की जनसंख्या तेईस 
करोड़ है (?) ओौर इसमें ३० करोड़ (१?) लोगों की औसत आय पचास सेल्ट 
से भी कम है। कहीं कहीं तो देश के पूरे जिलों के लोग एक पेड़ में रूगनेवाले 
फूलों को उबालकर खाते हुए महीनों और वर्षो तक वसर करते हैं। 

दूसरे जिलों में पुरष केवल भात खाते हैं और स्त्रियों तथा बच्चों को चावल 
को पकानेवाले पानी (भाड़) से अपनी क्षुघा तृप्त करनी पड़ती है। चावल की 
फ़सल खराब हो जाने का अर्थ है, अकाल। आधे लोग दिन में एक वार भोजन 
करके निर्वाह करते हैं और शेष आधे लोगों को पता नहीं कि दूसरे समय का 
भोजन कहाँ से आयेगा। स्वामी विव क्योनद (विवेकानन्द) के मतानुसार भारत 
के लोगों को घमं की अधिक या श्रेप्ठतर घर्मं की आवश्यकता नहीं है, परच्तु 
जैसा कि वे व्यक्त करते हैं, 'व्यावह्मरिकता” की आवश्यकता है; और वे इस 
आशा को लेकर इस देझ्ष में आये हैं कि वे अमरीकी जनता का ध्यान करोड़ों पीड़ित 
और बुमुक्षित लोगों की इस महान्‌ आवश्यकता की ओर आकृप्ट कर सकें। 


१. उन दिनों स्वामी विवेकानन्द जी का नाम संयुक्त राज्य अमेरिका के 
समाचारपत्रों में कई प्रकार से ग़लत छपता था और विपय की नवोनता के कारण 
विवरण अधिकांशतः अजशुद्ध होते ये। सं० 
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उन्होंने अपने देश की जनता और उसके घम्म के सम्बन्ध में कुछ विस्तारपूर्वक 
'कहा। उनके भाषण देते समय डॉ० एफ़० ए० गार्डनर एवं सेन्ट्रल बैपटिस्ट चर्च 
के रेवरेंड एस० एफ़० नॉब्स ने उनसे अनेक तथा गहरे प्रश्त किये। उन्होंने कहा 
कि वहाँ मिशनरियों के पास सुन्दर सिद्धान्त हैं और उन्होंने अच्छे विचारों को 
लेकर कार्य प्रारम्भ किया था, किन्तु उन्होंने जनता की औद्योगिक दद्या सुधारने 
के लिए कुछ नहीं किया। उन्होंने कहा कि अमेरिकनों को उन्हें घामिक शिक्षा 
देने के लिए मिशनरियों को भेजने के वजाय यह्‌ अधिक उचित होगा कि वे ऐसे 
लोगों को भेजें, जो उन्हें औद्योगिक शिक्षा प्रदान कर सकें। 

जब यह पूछा गया कि क्या (यह सच नहीं है कि ईसाइयों ने भारतीयों को 
विपत्ति के समय सहायता दी और क्‍या उन्होंने उन्हें प्रशिक्षण विद्यालयों के द्वारा 
“व्यावहारिक सहायता नहीं दी, तब वक्‍ता ने उत्तर में कहा कि उन्होंने कभी कभी 
यह किया; परन्तु वास्तव में उनका यह करना उचित नहीं था, क्योंकि क़ानून 
इस बात की आज्ञा नहीं देता कि वे ऐसे समय में जनता पर प्रभाव डालने का 
प्रयत्न करें। 

उन्होंने भारत में स्त्रियों की गिरी हुई दशा का यह कारण बताया कि हिन्दू 
पुरुष नारी का इतना आदर करते हैं कि वे उसे बाहर निकलने न देने को सबसे 
अच्छी वात समझते हैं। हिन्दू नारी का इतना अधिक आदर किया जाता था 
कि वह अरूग रखी गयी। उन्होंने अपने पतियों की मृत्यु होने पर स्त्रियों के जल 
जाने की प्राचीन प्रथा का कारण वताया कि वे उन्हें प्यार करती थीं, अतः वे 
बिना उनके जीवित नहीं रह सकती थीं। वे विवाह में अभिन्न थीं और उनका 
मृत्यु में भी अभिन्न होना आवश्यक था। 

उनसे मूर्तियूजा तथा अपने को जगन्नाथ-रथ के सम्मुख डाल देने के 
बारे में भी पूछा गया और उन्होंने कहा कि इसके लिए हिन्दुओं को दोष 
देना उचित नहीं है, क्योंकि यह धर्मोन्मत्तों और अधिकतर कुष्ठरोगियों का 
का है। | 

भाषणकर्ता ने अपने देश में अपना ध्येय संन्यासियों को औद्योगिक दृष्टि से 
संगठित करना बतलाया, जिससे वे जनता को औद्योगिक शिक्षा के लाभों को 
प्रदान कर उनकी दशा को समुन्नत एवं सुधार कर सकें। 

जो भी बच्चे अथवा नवयुवक सुनने के इच्छुक हों, उनके लिए आज .शाम 
को #विव कानोन्द १६६, ताथ॑ स्ट्रीट पर भारतीय बच्चों के विषय में बोलेंगे। 
इसके लिए श्रीमतो वुड्स ने कृपापूर्वक अपना बगीचा दे रखा है। देखने 
में उनका शरीर सुन्दर है, श्याम वर्ण, परन्तु सुन्दर, गेरुए रंग का लम्बा कुरता 
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कमर में एक वंद बाँघे हुए एवं सिर पर गेहआ पगड़ी। संनन्‍्यासी होने के कारण 
वे किसी जाति में नहीं हैं और किसीके भी साथ खा-पी सकते हैं। 


रः न रे 


(डेली गज़ट, २९ अगस्त, १८९३) 


भारत के राजा' स्वामी विवि रानान्ड कल शाम को वेसली चर्च में विचार 
और कार्य-सभा' के अतिथि थे। 
एक बड़ी संख्या में स्त्री-पुरुष उपस्थित थे और उन्होंने सम्मानित संत्यासी 
से अमेरिकन ढंग से हाथ मिलाया। वे एक नारंगी रंग का लम्बा कुरता, छाल 
कमरबवन्द, पीली पगड़ी, जिसका एक छोर एक ओर लटकता था और जिसे वें 
रूमाल के रूप में प्रयोग करते थे, और कांग्रेसी जूते पहने हुए थे। 
उन्होंने अपने देशवासियों की दशा एवं उनके धर्म के सम्बन्ध में विस्तार- 
'पूवेंक वताया। उनके भाषण देते समय डॉ० एफ० ए० गार्डनर एवं सेन्ट्रल 
बपटिस्ट चर्च के रेवरेण्ड एस० एफ़० नॉब्स ने उनसे अनेक वार प्रइन पूछे। उन्होंने 
कहा कि वहाँ मिशनरियों के पास सुन्दर सिद्धान्त है और उन्होंने अच्छे विचारों 
को लेकर कार्य प्रारम्भ किया था, किन्तु उन्होंने जतता की औद्योगिक दशा सुधा- 
'रने के छिए कुछ नहीं किया। उन्होंने कहा कि उन्हें धामिक शिक्षा देने के लिए 
मिशनरी भेजने के वजाय यह अधिक उचित होगा कि अमेरिकावाले ऐसे लोगों 
'को भेजें, जो उन्हें औद्योगिक शिक्षा प्रदान कर सके। 
स्त्री और पुरुष के पारस्परिक सम्बन्ध में कुछ विस्तार से बोलते हुए उन्होंने 
'कहा कि भारतीय पति कभी घोखा नहीं देते और न अत्याचार करते हैं तथा 
उन्होंने और अनेक पापों को गिनाया, जो वे नहीं करते। 
जव यह पूछा गया कि क्या यहु सच नही है कि ईसाइयों ने भारतीयों को 
'विपत्ति के समय सहायता दी और क्या उन्होंने उन्हें प्रशिक्षण विद्यालयों के द्वारा 
व्यावहारिक सहायता नहीं दी, तव, वक्‍ता ने उत्तर में कहा कि उन्होंने कभी कभी 
यह किया; परन्तु वास्तव में उनका यह करना उचित नहीं था, क्योंकि कानून झ्स 
चात की आज्ञा नहीं देता कि वे ऐसे समय में जनता पर प्रभाव डालने का प्रयत्न करे | 





१. अमेरिकत संवाददाताओं ने स्वामी जी के साथ राजा, ब्राह्मण, रोहित, 
जैसे सभी प्रकार के विशेषण रूगाये हैं, जिसके लिए वे स्वयं उत्तरदायी हैं। स० 
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उन्होंने भारत में स्त्रियों की गिरी हुई दशा का यह कारण बताया कि हिन्दू 
पुरुष नारी का इतना आदर करते हैं कि वे उसे वाहर न निकलने देने को सबसे 
अच्छी वात समझते हैं। हिन्दू नारी का इतना अधिक आदर किया जाता था 
कि वह अलग रखी गयी। उन्होंने स्त्रियों के अपने पतियों की मृत्यु होने पर जल 
जाने की प्राचीन प्रथा का कारण बताया कि वे पति को प्यार करती थीं, इसलिए 
वे बिना उनके जीवित नहीं रह सकती थीं। वे विवाह में अभिन्न थीं और उनका 
मृत्यु में भी अभिन्न होना आवश्यक था। 

उनसे मूर्ति-पूजा तथा अपने को जगन्नाथ-रथ के सामने डाल देने के बारे 
में भी पूछा गया और उन्होंने कहा कि इसके लिए हिन्दुओं को दोष देना उचित 
नहीं है, क्योंकि वह घधर्मोन्मत्तों और अधिकतर कुष्ठरोगियों का कार्य है। 

मृर्ति-पूजा के सम्बन्ध में उन्होंने कहा कि उन्होंने ईसाइयों से यह पूछा है कि 
वे प्रार्थना करते समय क्या चिन्तन करते हैं, और उनमें से कुछ ने बताया कि वे 
चर्च का चिन्तन करते हैं, कुछ ने कहा कि ईर्वर' का। उनके देशवासी मूर्ति 
का घ्यान करते हैं। ग्रीबों के लिए मूर्तियाँ आवश्यक हैं। उन्होंने कहा कि 
प्राचीन काल में जब उनके धर्म का जन्म हुआ था, स्त्रियाँ आध्यात्मिक प्रतिभा 
और मानसिक शक्ति के लिए विश्यात थीं। तथापि जैसा कि उन्होंने स्वीकार 
सा किया कि वर्तमान काल में स्त्रियों की दशा गिर गयी है। वे खाने-पीने, गप्प 
लड़ाने और चुगलो-चवाई करने के सिवा और कुछ नहीं करतीं। 

वक्ता ने बताया कि उनका उद्देश्य अपने देश में संन्यासियों का औद्योगिक 
कार्यो के लिए संगठन करना है, जिससे कि वे जनता को इस औद्योगिक शिक्षा 
का लाभ उपलब्ध करा सके और इस प्रकार उन्हें ऊँचा उठा सकें तथा उनकी 
दशा सुधार सकें। 


(सालेम इवरनिंग न्यूज़, १ सितम्बर, १८९३) 


भारत के विद्वान्‌ संन्‍्यासी, जो कुछ दिनों से इस शहर में हैं, रविवार की 
शाम को साढ़े सात वजे ईस्ट चर्च” में भाषण देंगे। स्वामी विवा कानन्द ने पिछले 

१. यहाँ अंग्रेज़ी कैपिटल अक्षरों का प्रयोग है। जिससे प्रकट होता है कि 
स्वामी जी का भाव सात्र शब्द ७07 से है। 
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रविवार की शाम को पलली-पुरोहित तथा हार्वर्ड के प्रो० राइट के आमंत्रण पर, 
जिन्होंने उनके प्रति बड़ी उदारता दिखायी है, एनिस्क्वाम के एपिस्कोपल चर्च 
में प्रवचन किया। 

वे सोमवार की रात्रि को सैराटोगा के लिए प्रस्थान करेंगे और वहाँ सामा- 
जिक विज्ञान संघ' के सम्मुख भाषण देंगे। तदनन्तर वे शिकागो की कांग्रेस के 
सम्मुख बोलेंगे। भारत के उच्चतर विश्वविद्यालयों में शिक्षित भारतीयों की 
भाँति विवा कानन्द भी शुद्ध और सरल्तापूर्वक अंग्रेज़ी बोलते हैं। भारतीय बच्चों 
के खेल, पाठशाला और रीति-रिवाज़ के सम्बन्ध में मंगलवार को बच्चों के सामने 
दिया हुआ उनका सरल भाषण अत्यन्त रोचक एवं मूल्यवान था। एक छोटी सी 
वच्ची के इस कथन पर कि उसकी अध्यापिका ने उसकी अंगुली को इतने जोर 
से चूमा कि वह टूट सी गयी, वे बड़े द्रवीभूत हुए। अन्य साथुओं की भाँति विदा 
कानन्द' अपने देश में सत्य, पवित्रता और मानव-बंधुत्व के धर्म का उपदेश करते 
हुए यात्रा अवश्य करते थे, किन्तु उनकी दृष्टि से कोई भी बड़ी अच्छाई अथवा 
बुराई छिप नहीं सकती थी। वे अन्य धर्मो के व्यक्तियों के प्रति अत्यन्त उदार 
हैं और अपने से मतभेद रखनेवालों से प्रेमपू्णं वाणी ही बोलते हैं। 


ने मे न 


(डेली गज़ठ, ५ सितम्बर, १८९३) 


भारत के 'राजा स्वामी विवी रानान्‍ड ने रविवार की शाम को भारतीय धर्म 
सया अपनी मातृभूमि के ग़्रीव निवासियों के सम्बन्ध में भाषण दिया। श्रोताओं 
की संख्या अच्छी थी, परन्तु इतनी अधिक नहीं थी, जितनी कि विषय की महत्ता 
अथवा रोचक वकक्‍ता के लिए अपेक्षित थी। संन्यासी अपने देश की वेषभूषा में 
थे और प्रायः चालीस मिनट बोले। उन्होंने कहा कि आज के भारत की, जो 
पचास बर्ष पूर्व का भारत नहीं है, सबसे वड़ी आवश्यकता यह है कि मिशनरी 
जनता को घामिक नहीं, अपितु औद्योगिक शिक्षा प्रदान करें। जितने घर्मं की 
हिन्दुओं को आवश्यकता है, वह उनके पास है और हिन्दू घर्म संसार का सबसे 
प्राचीन घम है। संन्‍्यासी बड़े सुन्दर वक्‍ता हैं और उन्होंने अपने श्रोताओं का 
ध्यान पूर्णछूपेण आकृष्ट रखा। 


तर न मै अ 


विवेकानन्द साहित्य श्२२ 


(डेली सैराटॉजियन, ६ सितम्बर, १८९३) 


, “इसके बाद मंच पर मद्रास, हिन्दुस्तान के संन्यासोी 'विव कानन्द 
उपस्थित हुए, जिन्होंने भारत भर में उपदेश दिया है। उनकी सामाजिक विज्ञान 
में अभिरुचि है और वे मेघावी तथा सुन्दर वक्‍ता हैं। उन्होंने भारत में मुस्लिम 
शासन पर भाषण दिया। 

आज के कार्यक्रम में कुछ रोचक विषय सम्मिलित हैं और हार्टफ्रोर्ड के 
जैकव ग्रीन के द्वारा, विभेटालिज्म' पर भाषण विशेष रोचक है। इस अवसर प्र 
विव कानन्द पुत्ः भारत में चाँदी के उपयोग पर भाषण देंगे। 


समारोह में हिन्दू 
(वोस्टन इवनिंग द्रांस्क्रिप्ट, ३० सितम्बर, १८९३) 


शिकागो, २३ सितम्बर: 


आईं पैलेस के प्रवेश-द्वार की बायीं ओर एक कमरा है, जिस पर नं० १- 
बाहर रहिए' अंकित है। यहाँ यदा-कदा र्म-सम्मेलन' में आये हुए प्रतिनिधि 
आते हैं, या तो परस्पर वार्तालाप के लिए या अध्यक्ष वोने से बात करने के लिए, 
जिनका इस हिस्से के एक कोने में व्यक्तिगत कार्यालय है। मुड़नेवाले द्वारों की 
जनता से रक्षा कृठोरता से की जाती है और सामान्यतः लोग काफ़ी दूर खड़े 
रहते हैं, जिससे कि वे भीतर नही झाँक सकते। उस पवित्र हाते में केवल प्रति- 
निधि ही प्रवेश कर सकते हैं, किन्तु प्रवेश-पत्र' प्राप्त कर लेना और हाल ऑफ़ 
कोलम्बस' के मंच की अपेक्षा सम्मानित अतिथियों से थोड़े समय की निकटता 
स्थापित करने का अवसर प्राप्त कर लेना कठिन नहीं है। 

इस प्रतीक्षा-कक्ष में सबसे आकर्षक व्यवित ब्राह्मण संनन्‍्यासी स्वामी विवेका- 
ननन्‍द से भेंट होती है। वे लम्बे और सुगठित शरीरवाले हैं तथा हिन्दुस्तानियों का 
उन्नत व्यवहार उनमें है। विना दाढ़ी-मूँछ का चेहरा, समुचित ढला हुआ सामान्य 

१५ ९ सफ़ेद दाँत और सुन्दर ढंग से गढ़े हुए ओठ, जो साधारणत: बात करते 

: क्ृपापूर्ण मुसकान के रूप में खुले रहते हैं। उनके संतुलित सिर पर नारंगी 

। छाल रंग की पगड़ी शोभायमान होती है और उनका चोग़ा (जो इस 

का वास्तविक नाम नहीं है) कमरबन्द से बँधा हुआ है और घुटनों के 


२३३ अमेरिकन समाचारपत्रों के विवरण: 


नीचे गिरता है। वह कभी चमकीले नारंगी के रंग का और कभी गहरे लाल रंग 
का होता है। वे उत्तम अंग्रेज़ी बोलते हैं और उन्होंने किसी भी गम्भीरता से 
पूछे गये प्रश्न का उत्तर दिया। 

'.. सरल व्यवहार के साथ साथ जब वे स्त्रियों से बात करते हैं, तब उनमें एक 
व्यक्तिगत आत्मसंयम की झलक दृष्टिगत होती है, जो उनके द्वारा स्वीकृत 
जीवन की परिचायक है। जब उनके आश्रम के नियमों के बारे में पुछा गया, 
तब उन्होंने बताया, “मैं जो चाहूँ कर सकता हूँ, मैं मुक्त हूँ । कभी मैं हिमालय पर्वत 
पर रहता हूँ और कभी नगरों की सड़कों पर। मुझे नहीं मालूम कि मेरा अगला 
भोजन कहाँ मिलेगा। मैं अपने पास पैसा कभी नहीं रखता। मैं यहाँ चन्दे के 
द्वारा आता हूँ। तब निकट खड़े हुए अपने एक-दो देशवासियों की ओर देखते 
हुए उन्होंने कहा, मेरा प्रबंध ये लोग करेंगे” और संकेत किया कि शिकागो में 
उनके भोजन का बिल दूसरों को चुकाना होगा। यह पूछे जाने पर कि क्या आप 
संन्यासी की सामान्य पोशाक पहने हुए हैं, उन्होंने बताया, “यह अच्छी पोशाक 
है, जब मैं स्वदेश में रहता हूँ, मैं कुछ टुकड़े पहनता हूँ और नंगे पाँव चलता हूँ ॥ 
क्या मैं जाति मानता हूँ ? जाति एक सामाजिक प्रथा है, धर्म का इससे कोई 
समभ्वन्ध नहीं। सभी जातियाँ मुझसे सम्पर्क रख सकती हैं।” 

श्री विवेकानन्द के व्यवहार और उत्तकी सामान्य आकृति से यह विल्कुल 
स्पष्ट है कि उनका जन्म उच्च वंश में हुआ है--ऐच्छिक निर्धगता और गृहविहीत 
विचरण के अनेक वर्ष उन्हें एक भद्र पुरुष के जन्मसिद्ध अधिकार से वंचित नहीं 
कर सके; उनका घर का नाम भी विख्यात नहीं है: विवेकानन्द नाम उन्होंने 
धामिक जीवन स्वीकार करने पर रखा और स्वामी” तो केवल उनके प्रति श्रद्धा 
की जाने के कारण दी हुई एक उपाधि है। उनकी उम्र तीस से बहुत अधिक न 
होगी और वे ऐसे प्रतीत होते हैं, मानो वे इसी जीवन और इसकी सिद्धि 
के लिए तथा इस जीवन के परे जो कुछ है, उसके चिन्तन के लिए बने हों। 
यह सोचकर कि उनके जीवन का क्‍या भोड़ रहा होगा, अवश्य ही आइचयें 
होता है। 

संन्यासी होने पर उनके सर्वस्व त्याग पर की गयी एक टिप्पणी पर उन्होंने 

सहसा उत्तर दिया, “जव मैं प्रत्येक स्त्री में केवल दिव्य माँ को ही देखता हूँ, तब 
मैं विवाह क्‍यों करूँ ? मैं यह सब त्याग क्यों करता हूँ? अपने को सांसारिक 
बंधनों और आसक्तियों से मुक्त करने के लिए, जिससे कि मेरा पुनर्जन्म न हो। 
मृत्यु के वाद मैं अपने आपको परमात्मा में मिला देना चाहता हूँ, परमात्मा के 
साथ एक। मैं बुद्ध हो जाऊँगा। 


विवेकानन्द साहित्य २३२ 


(डेली सैराटॉजियन, ६ सितम्बर, १८९३) 


, “इसके बाद मंच पर मद्रास, हिन्दुस्तान के संन्यासी वविव कानन्द 
उपस्थित हुए, जिन्होंने भारत भर में उपदेश दिया है। उनकी सामाजिक विज्ञान 
में अभिरुचि है और वे मेधावी तथा सुन्दर वक्‍ता हैं। उन्होंने भारत में मुस्लिम 
शासन पर भाषण दिया। 

आज के कार्यक्रम में कुछ रोचक विषय सम्मिलित हैं और हार्टफ़ोर्ड के 
जृकब ग्रीन के हारा, विमेटालिज्म' पर भाषण विज्वेष रोचक है। इस अवसर प्र 
विव कानन्‍द पुनः भारत में चाँदी के उपयोग पर भाषण देंगे। 


समारोह में हिन्दू 
(वोस्टन इवनिग ट्रांस्क्रिप्ट, ३० सितम्बर, १८९३) 


शिकागो, २३ सितम्बर: 


आर्ट पैलेस के प्रवेश-द्वार की बायीं ओर एक कमरा है, जिस पर 'नं० १- 
बाहर रहिए अंकित है। यहाँ यदा-कदा धर्म-सम्मेलन' में आये हुए प्रतिनिधि 
आते हैं, या तो परस्पर वार्ताल्ञाप के लिए या अध्यक्ष बोने से वात करने के लिए, 
जिनका इस हिस्से के एक कोने में व्यक्तिगत कार्यालय है। मुड़नेवाले द्वारों की 
जनता से रक्षा कठोरता से की जाती है और सामान्यतः लोग काफ़ी दूर खड़े 
रहते हैं, जिससे कि वे भीतर नहीं झाँक सकते। उस पवित्र हाते में केवल प्रति- 
निधि ही प्रवेश कर सकते हैं, किन्तु प्रवेश-पत्र' प्राप्त कर लेना और हाल ऑफ़ 
कीलम्बस' के मंच की अपेक्षा सम्मानित अतिथियों से थोड़े समय की निकट्ता 
स्थापित करने का अवसर प्राप्त कर लेना कठिन नहीं है। 

इस प्रतीक्षा-कक्ष में सबसे आकर्षक व्यक्ति ब्राह्मण संन्यासी स्वामी विवेका- 
नन्द से भेंट होती है। वे लूम्वे और सुगठित शरीरवाले है तथा हिन्दुस्तानियों का 
उन्नत व्यवहार उनमें है। विना दाढ़ी-मूँछ का चेहरा, समुचित ढला हुआ सामान्य 
आकार, सफ़ेद दाँत और सुन्दर ढंग से गढ़े हुए ओठ, जो साधारणतः बात करते 
समय कछृपापूर्ण मुसकान के रूप में खुले रहते हैं। उनके संतुलित सिर पर नारंगी 
अथवा लाल रंग की पगड़ी शोभायमान होती है और उनका चोग्रा (जो इस 
वस्त्र का वास्तविक नाम नहीं है) कमरवन्द से बेचा हुआ है और घुटनों के 


र्३३ अमेरिकन समाचारपत्रों के विवरण: 


नीचे गिरता है। वह्‌ कभी चमकीले नारंगी के रंग का और कभी गहरे छाल रंग 
का होता है। वे उत्तम अंग्रेजी बोलते हैं और उन्होंने किसी भी गम्भीरता से 
पूछे गये प्रदत्त का उत्तर दिया। 

.. सरल व्यवहार के साथ साथ जब वे स्त्रियों से वात करते हैं, तव उनमें एक 
व्यक्तिगत आत्मसंयम की झलक दृष्टिगत होती है, जो उनके द्वारा स्वीकृत 
जीवन की परिचायक है। जब उनके आश्रम” के नियमों के बारे में पूछा गया, 
तब उन्होंने बताया, “मैं जो चाहें कर सकता हूँ, मैं मुक्त हूँ। कभी मैं हिमालय पर्वत 
पर रहता हूँ और कभी नगरों की सड़कों पर। मुझे नहीं मालूम कि मेरा अगला 
भोजन कहाँ मिलेगा। मैं अपने पास पैसा कभी नहीं रखता। मैं यहाँ चन्दे के 
द्वारा आता हूँ। तव निकट खड़े हुए अपने एक-दो देशवासियों की ओर देखते 
हुए उन्होंने कहा, मेरा प्रबंध ये लोग करेंगे” और संकेत किया कि शिकागो में 
उनके भोजन का बिल दूसरों को चुकाना होगा। यह पूछे जाने पर कि क्या आप 
संन्यासी की सामान्य पोशाक पहने हुए हैं, उन्होंने बताया, “यह अच्छी पोशाक 
है, जब मैं स्वदेश में रहता हूँ, मैं कुछ टुकड़े पहनता हूँ और नंगे पाँव चलता हूँ ॥' 
क्या मैं जाति मानता हूँ ? जाति एक सामाजिक प्रथा है, धर्म का इससे कोई 
सम्बन्ध नहीं। सभी जातियाँ मुझसे सम्पर्क रख सकती है।” 

श्री विवेकानन्द के व्यवहार और उत्तकी सामान्य आकृति से यह विल्कुल 
स्पष्ट है कि उसका जन्म उच्च वंश में हुआ है---ऐच्छिक निर्घतता और गृहविहीन 
विचरण के अनेक वर्ष उन्हें एक भद्र पुरुष के जन्मसिद्ध अधिकार से वंचित नहीं 
कर सके; उनका घर का नाम भी विख्यात नहीं है: विवेकानन्द नाम उन्होंने 
घामिक जीवन स्वीकार करने पर रखा और स्वामी” तो केवल उनके प्रति श्रद्धा 
की जाने के कारण दी हुई एक उपाधि है। उनकी उम्र तोस से बहुत अधिक न 
होगी और वे ऐसे प्रतीत होते हैं, मानो वे इसी जीवत और इसकी सिद्धि 
के लिए तथा इस जीवन के परे जो कुछ है, उसके चिन्तन के लिए बने हों। 
यह सोचकर कि उनके जीवन का क्‍या मोड़ रहा होगा, अवश्य ही आइचयें 
होता है। 

संन्‍्यासी होने पर उनके सर्वस्व त्याग पर की गयी एक टिप्पणी पर उन्होंने 

सहसा उत्तर दिया, “जव मैं प्रत्येक स्त्री में केवल दिव्य माँ को ही देखता हूँ, तब 
मैं विवाह क्‍यों करूँ ? मैं यह सव त्याग क्यों करता हूँ ? अपने को सांसारिक 
वंधनों और आसक्ततियों से मृकत करने के लिए, जिससे कि मेरा पुनर्जन्म न हो। 
मृत्यु के वाद मैं अपने आपको परमात्मा में मिला देना चाहता हूँ, परमात्मा के 
साथ एक। मैं बुद्ध हो जाऊँगा।” 


विवेकानन्द साहित्य '".र३े४ 


विवेकानन्द का इससे यह आशय नहीं है कि वे बौद्ध हैं। उन पर किसी 
भी ताम या जाति की छाप नहीं पड़ सकती। वे उच्चतर ब्राह्मणवाद की एक 
देन हैं, हिन्दुत्व के परिणाम हैं, जो विस्तृत, स्वप्नदर्शी एवं आत्मत्यागपरायण' 
हैं। वे संन्यासी अथवा पृतात्मा हैं। 

उनके पास कुछ पुस्तिकाएँ हैं, जिन्हें वे वितरित करते हैं। वे अपने गुरुदेव 
परमहंस रामक्ृष्ण के सम्बन्ध में हैं। वे एक हिन्दू भक्त थे, जिन्होंने अपने श्रोताओं 
और शिष्यों पर ऐसा प्रभाव डाछा था कि उनमें से अनेक उनकी मृत्यु के बाद 
संत्यासी हो गये थे। मजूमदार भी इस संत को अपना गुरु मानते थे, किस्तु वे, 
जैसा कि ईसा ने उपदेश दिया है, विश्व में वह पवित्रता छाने के लिए कार्य करते 
है, जो इस जगत्‌ में होगी, किन्तु जो इस जगत्‌ की नहीं है। 

सम्मेलन में विवेकानन्द का भाषण आकाश की भाँति विस्तीर्ण था, उसमें 
सभी धर्मो की सर्वोत्तम वातों का एक अंतिम विश्वघर्म के रूप में समावेश था--- 
मानवता के प्रत्ति प्रेम, ईश्वर-प्रेम के लिए सत्काय, न कि दंड के भय से अथवा 
हाभ की आशा से। सम्मेलन में वे।अपने भावों की और आकृति की भव्यता के 
कारण बड़े जनप्रिय हैं ।/उनके मंच पर आने मात्र पर हर्षध्वनि होने लगती है और 
हजारों व्यक्तियों का यह विशिष्ट सम्मान वे] वालूसुलभ संतोष की भावना से 
स्वीकार करते हैं, उनमें गवे की तनिक भी झलक नहीं होती। निर्धनता एवं 
आत्म-त्याग से सहसा इस वैभव और उत्कर्ष में पहुँच जाना इस विनम्र युवक बाह्मण 
संन्यासी के लिए भी अवश्य ही एक अजीब अनुभव होगा। जब यह पूछा गया कि 
क्या वे हिमालय में रहनेवाले उन 'भ्राताओं' के वारे में जानते हैं, जिनके प्रति थियो- 
सॉफ़िस्ट इतना दृढ़ विश्वास रखते हैं, उन्होंने सहज ही उत्तर दिया, “मिरी उनमें 
से किसी से भी भेंट नहीं हुई ', जिसका आशय यह भी था कि 'ऐसे छोग हो सकते 
हैं और यद्यपि मैं हिमालय से परिचित हूँ, पर अभी उनसे मेरा मिलना नहीं हुआ |” 


 धर्मे-महासभा के अवसर पर 


(ड्यूबक, आइवा, टाइम्स, २९ सितम्बर, १८९३) 


विश्व-मेला, २८ सितम्बर (विशेष) : 


अव धर्मेमहासमा उस स्थान पर पहुँची, जहाँ तीन्र कदुता उत्पन्न हो 
गयी। निस्संदेह शिष्टाचार का पतला परदा बना रहा, किन्तु इसके पीछे दुर्भावना 


श्३५ अमेरिकन समाचारपन्नों के विवरण 


विद्यमान थी। रेवरेन्ड जोसेफ़ कुक ने हिन्दुओं की तीज आलोचना की और 
बदले में उनकी भी आलोचना हुई। उन्होंने कहा, बिना रचे गये विश्व की बात 
करना प्रायः अक्षम्य प्रछाप है, और एशियावालों ने प्रत्युत्तर दिया कि ऐसा विश्व 
जिसका प्रारम्भ है, एक स्वयंसिद्ध बेतुकापन है। विशप जे० पी० न्यूमैन ने 
ओहियो तट से दुर तक जानेवाली गोली चलाते हुए घोषणा की कि पूर्ववालों ने 
मिशनरियों के प्रति आान्‍्त कथन करके संयुक्त राष्ट्र के समस्त ईसाइयों का अप- 
मान किया है और पूर्ववालों ने अपनी उत्तेजक शान्ति और अति उद्धत मुसकान 
के द्वारा उत्तर दिया कि यह केवल विशप का अज्ञान है। 


बोद्ध दर्शन 


सीधे प्रइन के उत्तर में तीन विद्वान्‌ वौद्धों ने विशेष रूप से सरल और सुन्दर 
भाषा में ईह्वर, मनुष्य और जड़-पदार्थे के सम्बन्ध में अपने मूल विश्वास प्रकट 
किये। 

(इसके उपरान्त धर्मपाल के निबंध बुद्ध के प्रति विश्व का ऋण (प्र 
७०-११ 7060६ (० 870१8) का सारांश है। घर्मपाल ने अपने इस निबंध पाठ 
का आरम्भ, जैसा हमें एक अन्य स्रोत से ज्ञात होता है, शुभकामना का एक 
सिंहली गीत गाकर किया। लेख फिर चालू रहता हैः) 

उनकी (घर्मपाल की) वक्‍तृता को शिकागों के श्रोताओं द्वारा .सुनी गयी 
वक्तृताओं में सुन्दरतम में रखा जा सकता है। डेमस्थेनीज भी इससे अधिक कुछ 
नहीं कर सका था। 


कटु उक्ति 


हिन्दू संन्‍्यासी स्वामी विवेकानन्द इतने सौभाग्यशाली न थे। वे असन्तुष्ट थे 
अथवा प्रत्यक्षतः शीघ्र ही हो गये थे। वे नारंगी रंग की पोशाक में थे और पीली 
पगड़ी वाँधे हुए थे तथा उन्होंने तुरन्त ईसाई राष्ट्रों पर इन शब्दों के साथ भीषण 
आक्रमण किया: “हम पूर्व से आनेवाले लोग इतने दिन यहाँ बैठे और हमको संर- 
क्षकतात्मक ढंग से बताया गया कि हमें ईसाई घम्में स्वीकार कर लेना चाहिए, 
क्योंकि ईसाई राष्ट्र सर्वाधिक सम्पन्न हैं। हम अपने चारों ओर देखते हैं, तो 
पाते हैं कि इंग्लैण्ड दुनिया में सबसे अधिक सम्पन्न ईसाई देश है, जिसका पैर 
२५ करोड़ (?) एशियावासियों की गरदन पर है। हम इतिहास की ओर मुड़कर 
देखते हैं, तो पता चलता है कि ईसाई यूरोप की समृद्धि का प्रारम्भ स्पेन से हुआ। 

१०-१६ 


विवेकानन्द साहित्य २३६ 


स्पेन की समृद्धि का श्रीगणेश मेक्सिको के ऊपर किये गये आक्रमण से हुआ। 
ईसाइथत अपने भाइयों का गछा काटकर अपनी समृद्धि की सिद्धि प्राप्त करती 
है। हिन्दू इस क्रीमत पर अपनी उन्नति नहीं चाहेंगे।” 

इसी प्रकार वे छोग बोलते गये। प्रत्येक आनेवाला वक्‍ता मानो और अधिक 
कटु होता गया। 


नंद नर ना 


(आउटलुक, ७ अवतूबर, १८९३) 


गहरे नारंगी रंग की साधुओं की पोशाक पहने हुए विवेकानन्द ने भारत में 
ईसाइयों के कार्य की बुरी तरह खबर ली। वे ईसाई मिशनरियों के कार्य की आलो- 
चना करते हैं। यह स्पष्ट है कि उन्होंने ईसाई धर्म के अध्ययन का प्रयत्त नहीं 
किया है, किन्तु जैसा कि वे दावा करते हैं, उसके पुरोहितों ने भी उनके मतों और 
सहस्नों वर्षो के जाति-विभेदों को समझने का प्रयत्न नहीं किया है। उनके मता- 
नुसार वे केवल उनके अति पवित्र विश्वासों के प्रति घृणा प्रदर्शित करने के 
लिए और अपने देशवासियों को उनके द्वारा दी जानेवाली नैतिकता और 
आध्यात्मिकता की शिक्षा की जड़ काटने के लिए आये हैं। 


नर ने नै 


(क्रिटिक, ७ अक्तूबर, १८९३) 


किन्तु सम्मेलन के सबसे अधिक प्रभावशाली व्यक्ति लंका के बौद्ध भिक्षु 
एच० धर्मपार और हिन्दू संन्‍्यासी स्वामी विवेकानन्द थे। प्रथम ने तीखेपन से 
कहा, “यदि धर्मशास्त्र और धर्म-सिद्धान्त तुम्हारे सत्य की खोज के मार्ग में बाधक 
हैं, तो उन्हें अलग रख दो। निष्पक्षतापू्वक सोचना, सभी प्राणियों से प्रेम के लिए 
प्रेम करवा और पवित्र जीवन व्यतीत करना सीखो। तब सत्य का प्रकाश तुम्हें 
आलोकित कर देगा।” यद्यपि सभा में होनेवाले बहुत से संक्षिप्त भाषण वाक्‌- 
पदुता से युक्त थे और जिनके विजयोल्लास की समुचित पराकाण्ठा हैलेलुजा कोर॒स 
के अपोलो क्लब के द्वारा उत्कृष्ट प्रस्तुति में हुई, तथापि जितनी अच्छी तरह सम्मे 
लन की भावनाओं, सीमाओं और सुन्दर प्रभावों को हिन्दू संन्यासी ने व्यक्त किया, 


२३७ अमेरिकन समाचारफपत्रों फे विवरण 


उतना अँ फ्रमीने नी नहीं छिया। में उनके भाषय की परी प्रतिक्ति 
उत्तना आर किसान ना नहीं दिया। में उनका भनापय का प्रसा प्रात्ताता 
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हैं, पन्चु मे श्वाताओ पर उसके प्रभाव माल का आर सउल बार साइसा हू कवि 

क्दवी कबिकार धनी लिया दपता 2! 5 रद घट न्न बहगा, पौछि आर 
दवा अचार द्वारा (सद्ध बदता हू। उनका छुदृढ़ बदसमान्न चहुस, पल कार 
नाग बज १55 न ता रंगोन क्ादा5 ्‌ः स्< घन करा हरा) -:च्ा:7 

नारगा रंग का बस्चा का रमान पृछनाम मे उनके द्वारा उद्पातत फउ्सवसूत 

शब्द दल दौर टपाधादमस बननसद< ्ट्ज््छ पाद< दाहा5ः इही 3 गइबामो भी फ्ेः 

शब्दा क्षार लपयदत बवेसब्या से टुछ कस आकाबक नहा था।. . . दामा ना क 


अंतिम भाषण के एक बड़े अगर के उद्धरण के पप्चात लेंस आागे चलता है :] 
मम्भवतः चैक लि मर्वा अल रिपाम ब्रद्ेयों मिगनों (पर्मप्रसार 
सम्भवत्त: सम्मंडन दा सर्वाधिक्ष प्रत्यक्ष परिणाम विदेशों मिदनों (परमप्रया ण्‌ 
सघों) के सम्बन्ध में छोगों के हृदय में भावना उत्पन्न करना था। विद्वान्‌ पूर्वबालों 


लक [ त्तः न मत ८ न मल ५८५० के वियाईः जज के जक के. अकाहा मिलना ०“ धघपचता 
फो शिक्षा देने के लिए क्षर्दशिक्षित विद्याधियों को भेजने की घृष्ट 





० लत हा हे 


भाषा-भाया जनता हा सामने शलना प्रवद्धता से दाना सा सघ्य सा है था। 





केवल महिप्गता और सहानुम्‌! लि की भावना में ही हमें उनहा विख्वानसों को 
कल साहप्युता आई सहानुनूति का भावना से हा हम उस विच्चाला का 


र्नाः 4 मत >> -5 अडजजरडलाजन 2 ट्रदा प्रचुर गोवा जता: उपर प्रिल्कनजिलन डिकनाजट्रज ददटसश 2 
भावत करन की स्वतंत्रता £ूं, कार इन गुनावाद उपदरशक्त बहुन कम हु बट 


सम छेना आवध्यक है कि हमें बौद्धों म ठीफ उतना ही सौसना है, जिसना कि उसे 
उ्मस लेना आवध्यक हू के ट्रम बाद्धा से ठेके उतना ह। सोरना #, उत्तना ।फ उन 


हमसे और केबल सामजस्य द्वारा हो उच्चतम प्रभाव टाल जा सह्तता है। 


शिकागो, ३ अक्तूबर, १८९१ खूसी मोनेरी 


विवेकानन्द त्ताहित्य र्रे८ 


जव हमने स्पप्टरूप से यह देख लिया, तव शीघ्र ही उनके व्याल्याताओं में हमारी 
रुचि उत्पन्न हुई और एक विशेष उत्सुकता के साथ हम ज्ञान की खोज के लिए 
अग्रसर हुए। महासम्मेन की समाप्ति पर इसे ब्राप्त करने का सबसे अधिक 
सुलूम सावन स्वामी विवेकानन्द के भाषण और प्रवचन थे, जो जब भी इस शहर 
(जिकागो) में हैं। उनका इस देश में जाने का मूल उद्देश्य अमेरिकावालों को 
हिन्दुओं में नये उद्योगों को स्थापित करने के लिए प्रेरित करना था, किन्तु फ़िल्हाल 
उन्होंने इसे स्थगित कर दिया है, क्योंकि उनका अनुभव है कि अमेरिकन लोग 
दुनिया में सवसे अधिक दानश्लील हैं', अतः प्रत्येक उद्देश्यबुक्त व्यक्ति उसे कार्या- 
न्वित करने के लिए यहाँ सहायता प्राप्त करने आता है। जव उनसे यहाँ के और 
भारत के ग़रीवों की तुलनात्मक दमा के वारे में पूछा यया, तव उन्होंने वताया 
कि हमारे (अमेरिका के) ग्ररीव वहाँ राजा होंगे और यहाँ के खराब से खराव 
मुहल्ले में जाने पर वे उन्हें अपने दुप्टिकोण से सुखप्रद और सुन्दर ही लंगे। 
ब्राह्मणों में ब्राह्मग विवेकानन्द ने संन्यासियों के आतृमण्डल में प्रवेश करने के 
लिए अपने वर्ग का परित्याग कर दिया; वहाँ समस्त जात्यभिभान स्वेच्छा से 
त्याग दिया जाता है। तो भी उनके व्यक्तित्व पर उनकी जाति के चिह्न विद्यमान 
हैं। उनकी संस्कृति, उनकी वाग्मिता और उनके आकर्षक व्यक्तित्व ने हमें हिन्दू 
सम्यता का एक नया भाव प्रदान किया। वे एक रोचक व्यक्ति हैं और पीले वस्त्रों 
की भूमिका में उनका सुन्दर,वुद्धिमत्तापूर्ण, क्रियाशील चेहरा तथा गम्भीर संगीत- 
मय स्वर किसीको भी तुरन्त अपने पक्ष में आकृप्ट कर लेता है। अतः इसमें कोई 
आइचर्य की वात नहीं है कि वुद्ध के जीवन तथा उनके मत के सिद्धान्तों का हम 
लोगों द्वारा परिचय प्राप्त कर लेने तक उन्हें साहित्य गोप्ठियों के द्वारा अपनाया 
गया है और उन्होंने गिरजाघरों में उपदेश तथा भाषण दिये हैं। वे विना कुछ 
लिखे हुए भाषण देते हैं तथा अपने तथ्यों और निष्कर्षो को श्रेप्ठतम कला एवं 
अति विश्वसनीय सदाशयता के साथ प्रस्तुत करते हैं; कभी कमी सुन्दर एवं प्रेरक 
वाग्मिता के स्तर पर पहुँच जाते हैं। देखने में वे अति कुशल जेसुइट की भाँति विद्वान्‌ 
और सुम॑स्‍्कृत होते हुए अपने मावत्तिक गठन में कुछ जेसुइट तत्त्व रखते हैं। किन्तु 
यद्यपि उनके द्वारा अपने भाषणों में छोड़े जानेवाले छोटे छोटे व्यंग तलवार से भी 
अधिक तेज़ होते हैं, वे इतने सृक्म होते हैं कि उनके वहुत से श्रोता उन्हें समझ नहीं 
पाते। सब कुछ होते हुए वे शिप्टाचार में कमी नहीं चूकते, क्योंकि उनके ये प्रहार 
कभी भी हमारी प्रवाओं पर इतने सीवे नहीं पड़ते कि वे कठोर प्रतीत हों। सम्प्रति 
वे हमें अपने घर्मं एवं उसके दाशंनिकों के विचार से अवगत कराने के कार्य से 
ही संतुप्ट हैं। वे उत्त समब की प्रतीक्षा में हैं, जब हम मूत्तिपूजा के स्तर से आगे 
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बढ़ जायंगे---उनके मत से यह इस समय' ज्ञानविहीन वर्गो के लिए आवश्यक 
है--पूजा से परे, प्रकृति में ईश्वर की विद्यमानता और मानव के दायित्व और 
दिव्यत्व के भी ज्ञान से परे। अपना मोक्ष अपने आप उपलब्ध करो”, वे बुद्ध की' 
मृत्यु के समय के वचनों के साथ कहते हैं, मैं तुम्हें सहायता नहीं दे सकता। 
कोई भी मनुष्य तुम्हारी सहायता नहीं कर सकता। अपनी सहायता स्वयं 
करो।” 

--छूसी मोनरो 


पुन्जेन्म 
(इवैन्स्टन इन्डेक्स, ७ अक्तूबर, १८९३) 


पिछले सप्ताह काँग्रेगेशनल चर्च” में भाषणों का कुछ ऐसा क्रम रहा है, जिसका 
ढंग अभी समाप्त हुए घर्म-महासभा से वहुत कुछ मिलता-जुलूता है। वक्‍ता स्वेडन 
के डॉ० कार्ल वॉन वरगेन तथा हिन्दू संन्यासी विवेकानन्द थे।. . .स्वामी 
विवेकानन्द घर्म-महासभा में आये हुए भारतीय प्रतिनिधि हैं। अपनी नारंगी 
रंग की विशिष्ट पोशाक, चुम्वकीय व्यक्तित्व, कुशल वक्‍्तृता और हिन्दू दर्शन की 
विस्मयकारक व्याख्या के कारण उन्होंने बहुत अधिक छोगों का ध्यान अपनी ओर 
आजक्ृष्ट किया है। जब से वे शिकागों में हैं, उनका उल्लासपूर्ण स्वागत हो रहा है। 
इन भाषणों का क्रम तीन दिन संध्या काल चलने के लिए आयोजित किया गया। 
[शनिवार और मंगलवार के भाषण विना किसी टिप्पणी के उद्धृत किये 

गये; पश्चात्‌ लेख आगे चलता है :] 
वृहस्पतिवार, अक्तूबर ५ की शाम को डॉ० वॉन वरग्रेन स्वेडन की राज- 
पुत्रियों के स्थापनकर्ता, हल्डाइब वीमिश' के ऊपर बोले तथा हिन्दू संन्यासी ने 
'पुनजेन्म' विषय पर विचार किया। दूसरे (वक्ता) बड़े रोचक थे, क्योंकि उनके 
विज्ञार ऐसे थे, जैसे कि पृथ्वी के इस भाग में वहुचा सुनने में नही आते। एुतजेन्म 
का सिद्धान्त यद्यपि इस देश के लिए नया और न समझ में आनेवाला सा है, तथापि 
प्रायः सभी धर्मो का आधार होने के कारण पूर्व में सुविख्यात है। जो इसे धर्म- 
सिद्धान्त के रूप में नहीं मानते, वे भी इसके विरोध में कुछ नहीं कहते । इस सिद्धान्त 
के सम्बन्ध में सबसे मुख्य वात इस बात का निर्णय करने में है कि हमारा कोई 
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अतीत भी है। हमें विदित है कि हमारा वर्तमान है और भविष्य के होने के सम्बन्ध 
में हमें विश्वास है। किन्तु विना अतीत के वर्तमान कैसे सम्भव है? आधुनिक 
विज्ञान ने यह सिद्ध कर दिया है कि जड़ पदार्थ है और बना रहता है। सृष्टि केवल 
उसका रूपांतर है। हमारा उद्भव शून्य से नहीं हुआ। कुछ छोग ईश्वर को 
प्रत्येक वस्तु का सर्वेनिष्ठ कारण मानते हैं और इसे अस्तित्व का पर्याप्त हेतु समझते 
हैं। परन्तु प्रत्येक वस्तु में हमें दृश्य-हप का विचार करना चाहिए कि कहाँ से और 
किससे जड़ पदार्थ उद्भूत होता है। जो तक इस वात को सिद्ध करता है कि भविष्य 
है, वही इस बात को भी सिद्ध करता है कि अतीत है। यह आवश्यक है कि ईश्वर 
की इच्छा के अतिरिक्त अन्य कारण हों। आनुवंशिकता पर्याप्त कारण प्रदान करने 
में असमर्थ है। कुछ लोग कहते हैं कि हमें पिछले अस्तित्व का ज्ञान नहीं है। बहुत 
से ऐसे उदाहरण मिले हैं, जिनमें अतीत की स्पष्ट स्मृति मिलती है। यहीं इस 
सिद्धान्त के बीजाण्‌ विद्यमान हैं। हिन्दू मूक पशुओं के प्रति दयालु हैं, इस कारण 
बहुत से लोग यह सोचते हैं कि हम लोग निम्नतर योनियों में आत्मा के पुनर्जन्म 
पर विश्वास करते हैं। वे दया को अंधविश्वास के परिणाम के अतिरिक्त अन्य 
किसी कारण से उद्भूत मानने में असमर्थ हैं। एक प्राचीन हिन्दू पंडित, जो कुछ 
हमें ऊपर उठाता है उसे, घर्मं कहता है। पशुता बहिष्कृत हो जाती है और मानवता 
दिव्यता के लिए मार्ग प्रशस्त करती है। पुनर्जत्म का सिद्धान्त मनुष्य को इस 
छोटी सी पृथ्वी तक ही सीमित नहीं कर देता। उसकी आत्मा दूसरी उच्चतर 
पृथ्वियों में जा सकती है, जहाँ उसका उच्चतर अस्तित्व होगा, पाँच इन्द्रियों के 
बजाय आठ इन्द्रियॉवाला होगा और इस तरह बना रहकर वह अन्त में पूर्णता 
और दिव्यता की पराकाष्ठा तक पहुँचेगा और 'परमानन्द के द्वीप' में विस्मरण को 
पीकर छक सकेगा। 


हिन्दू सभ्यता दि 


[यद्यपि ९ अक्तूबर को स्ट्रियेटर में दिया गया भाषण श्रोताओं की एक अच्छी 
संज्या द्वारा सुना गया, पर ९ अक्तूबर के स्ट्रियेटर डेली फ्री प्रेस' ने निम्नलिखित 
नीरस सी टिप्पणी प्रकाशित कीः ] 
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आपेरा हाउस में इस सुविस्यात हिन्दू का भाषण धत्यन्त रोचक था। उन्होंने 
तुलनात्मक भाषा-विजान के द्वारा जाये जातियों और अमेरिका में उनके वंशजों 
के वोच के चिरस्वीकृत सम्बन्ध को सिद्ध करने का प्रयत्न किया। उन्होंने तीन- 
चौथाई जनता को नितान्त अपमानजनक पराबीनता में रसनेवाली जाति-प्रया का 
मरमी के साथ समर्थन किया ओर गर्वपूर्वक कहा कि आज का भारत वही भारत 
है, जिसके शताब्दियों से दुनिया के उल्डा के समान राष्ट्रों को अन्तरिक्ष में चम- 
कते हुए और विस्मृति के गर्भ में डूबते हुए देसा है। जनसाधारण की भांति उन्हें 
अतीत से प्रेम है। उनका जीवन अपने लिए नहीं, अपितु ईदवर के लिए है। उनके 
देश में भिक्षावुत्ति और श्रमणशोलता को बहुत बड़ी वात समसा जाता है, ययपि 
यह बात उनके भाषण में इतनों प्रमुग नहीं थी। जब भोजन तैयार हो जाता 
है, तब लोग किसी ऐसे व्यक्ति के आने की प्रतीक्षा करते हैं, जिसे पहले भोजन 
कराया जाय, इसके पश्चात्‌ पशु, नौकर, गृहस्वामी भर सबसे वाद घर की स्त्रियाँ। 
दस वर्ष की अवस्था में घालकों को ले लिया जाता है और गुर के पास दस अथवा 
बीस वर्ष तक रखते हैं, उन्हें शिक्षा दी जाती है और अपने पहले के पेशे में छग 
जाने के लिए भेज दिया जाता है, अबथा थे निरन्तर अ्मण, प्रवचन, उपासना 
के जोवन को स्वीकार करते हैँ; थे अपने साथ साने-पहनने की दी हुई वस्नु मात्र 
रगते हैँ, घन को कभी स्पर्ण नहीं करते। विवेकानन्द पिछले वर्ग के हैँ। वृद्धा- 
वत्वा आने पर लोग संसार से संन्यास ले लेते है भौर कुछ समय अध्ययन और 
उपासना में लगाकर वे भी घमर्म-प्रचार के लिए निकल पहले है। उन्होंने कटा कि 
बीद्धिक विकास के लिए अवकाश आवश्यक है और अमेरिका के आदिवासियों 
फो, जिन्हें फोलम्बस ने जगछो दगा में पाया था, अमेरिकावालों के द्वारा शिक्षित न 
किये जाने को आलोचना की। इसमें उन्होंने परिस्वितियों के ज्ञान के अभाव का 
प्रदर्शन किया। उनका भाषण निराशाजनक रूप से संक्षिप्त वा और जो कुछ कटा 
गया, उसकी अपेक्षा बढुत झुछ महत्वपूर्ण प्रतोत होनेवाली बातें छूट गयी घी ? 


एक राचक भसापण 
(विस्फोन्सिन स्टेट जर्मत्न, २१ नवम्बर, १८९३) 
पिछठी दात काॉँयरेंगेशनल चर्च (मेडिसन) में विरयाल हिल्दू संस्यासी विवेशा- 
नर द्वारा दिया हुजा भावय सत्यन्त रोचक पा और उससे ठोस दर्घन सौर खाक 
१. उपर्देश्त रिपोर्ट से यह स्पप्ट है झि शिसो मे शिस्ों फारण से ममरीयों 
प्रेंस ने स्यामों जो एग सय उत्साहूपूर्णे स्यागत नहीं शिया। स० 
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धर्म की बहुत सी बातें थीं। यद्यपि वे मूतियुजक कहे जा सकते हैं, पर ईसाई 
धर्म उनके द्वारा प्रदत्त अनेक शिक्षाओं का अनुसरण कर सकता है। उनका धर्म 
विश्व की तरह व्यापक है, जिसमें सभी धर्मों और कहीं भी पाये जानेवाले सत्य 
का समावेश है। उन्होंने इस वात की घोषणा की कि भारतीय घ॒र्म॑ में घर्मान्धता, 
अंधविश्वास और जड़ विधि-विघान का कोई स्थान नहीं है। 


हिन्दू धर्म 
(सिनियापोलिस स्टार, २५ नवम्बर, १८९३) 


पिछली शाम को फ़र्ट यूनिटेरियन चर्च (मिनियापोलिस) में हिन्दू धर्म की 
व्याख्या करते समय प्राचीन एवं सनातन सिद्धान्तों के मूर्ते रूप होने के कारण 
समस्त सूक्ष्म आकर्षणों से समन्वित ब्राह्मण घर्म स्वामी विव कानन्द के भाषण का 
विषय था। यह ऐसे श्रोताओं का समुदाय था,जिसमें विचारशील स्त्री-पुरुष सम्मिलित 
थे, क्योंकि यह्‌ भाषण पेरिपैटेटिक्स' द्वारा आमंत्रित किया गया था और जिन मित्रों 
को उनके साथ यह सौभाग्य प्राप्त हुआ था, उनमें विभिन्न श्रेणियों के पुरोहित, विद्वान 
और विद्यार्थी सम्मिलित थे। विव कानन्द एक ब्राह्मण साधु हैं और वे मंच पर 
अपने देश की पोशाक--सिर पर पगड़ी, नारंगी रंग का कोट, जो कमर पर छारू 
बंद से कसा हुआ था और छाल अधघोवस्त्र--पहने हुए, आसीन थे। 

उन्होंने घीरे घीरे और स्पष्ट बोलते हुए तथा द्वुतगति की अपेक्षा वाणी की 
सौम्यता के द्वारा अपने श्रोताओं को क़ायल करते हुए अपने धर्म को पूरी ईमान- 
दारी के साथ सामने रखा। उनके शब्द सावघानी से चुने हुए थे और प्रत्येक 
शब्द अपना अर्थ प्रत्यक्ष ही व्यक्त करता था। उन्होंने हिन्दू धर्मं के सरलतम सत्यों 
को प्रस्तुत किया और यद्यपि ईसाई धर्म के प्रति कोई कड़ी वात नहीं कही, फिर 
भी उसकी ओर ऐसे संकेत अवश्य किये, जिससे ब्रह्म का धर्म सर्वोपरि ठह- 
राया गया। हिन्दू वर्म का सर्वेव्यापो विचार तथा प्रमुख सिद्धान्त आत्मा का 
अन्तनिहित दिव्यत्व है। आत्मा पूर्ण है और घ॒र्म मनुष्य में पहले से ही विद्यमान 
दिव्यत्व की अभिव्यक्ति है। वर्तमान, अतीत और भविष्य के तथा मनुप्य की दो 
प्रवृत्तियों के बीच में एक विभाजन रेखा मात्र है। यदि सत्‌ प्रवल होता है, वह 
उच्चतर लोक प्राप्त करता है और यदि असत्‌ शक्तिशाली हो जाता है, तो 


र४र३े अमेरिकन समाचारपत्रों के विवरण 


उसका पतन होता है। उसके भीतर ये दोनों प्रवृत्तियाँ निरन्तर क्रियाशील रहती 
हैं---जो कुछ उसे उठाता है, वह शुभ है और जो कुछ उसे गिराता है, वह अशुभ है।, 
कानन्द कल प्रातःकाल फ़र्स्ट यूनिटेरियन चर्च” में भाषण देंगे। 


नेः रे नै 


(डेस मोइन्स न्यूज़, २८ नवम्बर, १८९३) 


पिछली रात्रि (२७ नवम्बर) सुदूर भारतवर्ष के प्रतिभाशाली विद्वान स्वामी 
विवेकानन्द ने सेन्ट्रल चर्च में भाषण दिया। शिकागो में विश्व-मेला के अवसर पर 
आयोजित हाल के धर्म-सम्मेलन में वे अपने देश और घम्म के प्रतिनिधि थे। रेवरेण्ड 
एच० ओए० ब्रीडन ने श्रोताओं से उनका परिचय कराया। वे उठे और उन्होंने 
श्रोताओं को नमस्कार करके अपना भाषण प्रारम्भ किया, जिसका विषय हिन्दू धर्म 
था। उनका भाषण किसी विचारधारा से सीमित नहीं था, किन्तु उसमें अधिकतर 
उनके धर्म तथा दूसरों के धर्मो से सम्बन्धित दार्शनिक विचार थे। उनका मत 
है कि पूर्ण ईसाई बनने के लिए व्यक्ति को सभी धर्मो को अंगीकार करना चाहिए। 
जो एक धर्म में प्राप्य नहीं है, उसकी दूसरे धर्म के द्वारा पूर्ति होती है। सच्चे 
ईसाई के लिए वे सब ठीक और आवश्यक हैं। जब' तुम हमारे देश को कोई 
घर्मप्रचारक भेजते हो, तब वह हिन्दू ईसाई वन जाता है और मैं ईसाई हिन्दू। 
मुझसे इस देश में बहुधा पूछा गया है कि क्‍या मैं यहाँ लोगों का धर्म-परिवरतंन 
करूँगा। मैं इसे अपमानजनक समझता हूँ। मैं धर्म-परिवर्तत जैसे विचार में 
विश्वास नहीं रखता।' आज एक पापी मनुष्य है, तुम्हारे विचारानुसार कल 
वह धर्मात्मा हो सकता है और क्रमशः वह पवित्रता की स्थिति तक पहुँच सकता 
है। यह परिवर्तत किस कारण होता है ? तुम इसकी व्याख्या किस प्रकार करोगे। 
उस मनुष्य की नयी आत्मा तो नहीं हुईं, क्योंकि ऐसा होने पर आत्मा के 
लिए मृत्यु आवश्यक है। तुम कहते हो कि ईश्वर ने उसका रूपान्तर कर दिया। 
ईश्वर पूर्ण, सर्वशवितिमान और स्वयं शुद्ध है। तब तो इस मतुष्य के घर्म-ग्रहण 


१. यद्यपि स्थान स्थान पर, जेसा कि दृष्टिगत होगा, रिपोर्टर स्वामी जी 
के धर्म-परिवर्तन सम्बन्धी विचार को समझने में बुरी तरह असफल हुआ है, पर 
उसने स्वामी जी के विचारों से अवगत व्यक्ति को समझाने के लिए उसको पर्याप्त 
भात्रा में ग्रहण किया है। स० 


विवेकानन्द साहित्य रेड 


के पश्चात्‌ उस ईइ्वर में और सव कुछ रहता है, परन्तु पवित्रता का उतना अंश, 
जितना उसने उस व्यक्ति को पवित्र करने के लिए प्रदान किया, कम हो जाता 
है। हमारे देश में दो ऐसे शब्द हैँ, जिनका इस देश में वहाँ की अपेक्षा विल्कुल 
पिन्न अर्थ है। वे शब्द वर्म! और 'पंथ' है। हम मानते हैं कि धर्म के अन्तर्गत 
सभी धर्म आ जाते है। हम असहिप्णुता के अतिरिक्त सब कुछ सहन कर लेते 
हैं। फिर पंथ' शब्द है। यहां यह उन सुहृदों को अपने अन्तर्गत लेता है, जो अपने 
को उदारता के आवरण से ढक लेते हैं और कहते हैँ, हम ठीक हैं, तुम ग़लत 
हो।” इस प्रसंग में मुझे दो मेढकों की कहानी याद आती है। एक मेढक कुएं में 
पैदा हुआ और आजीवन उसी कुएं में रहा। एक दिन एक समुद्र का मेढक उस कुएँ 
में आ पड़ा और उन दोनों के वीच समुद्र के बारे में चर्चा होने लगी। कुएँ के 
मेढक ने आगन्‍्तुक से पूछा कि समुद्र कितना बड़ा है, किन्तु वह कोई बोधगम्य 
उत्तर पाने में समर्थ न हुआ! तब कुएं के मेढक ने कुएँ के एक छोर से दूसरे छोर 
तक उछल कर पूछा कि क्या समुद्र इतना वड़ा है। उसने कहा, “हाँ/। वह मेंढक 
फिर उछला और वोला, क्या समुद्र इतना बड़ा है?” और स्वीकारात्मक 
उत्तर पाकर वह अपने आप कहने छूगा, “यह मेढक अवद्य ही झूठा है। में 
इसे अपने कुएँ से वाहर मिकाल दूंगा।” पंथों के सम्बन्ध में भी ऐसी ही वात 
है। वे अपने से भिन्न विश्वास करनेवालों को पददलित और बहिप्कृत करने के 
लिए कटिवद्ध रहते हैं। 


हिन्दू संन्‍्यासी 
(अपील-एवलांच, १६ जनवरी, १८९४) 


हिन्दू संग्यासी विव कानन्द, जो आज रात को ऑॉडिटोरियम (मेमफ़िस) 
में भाषण देंगे, इस देश में घामिक अथवा भाषण मंच पर उपस्थित होनेवालों 
में सर्वश्रेप्ठ वक्ता हैं। उनकी अप्रतिम ववक्‍तृता, रहस्थमय बातों में गम्भीर अन्त- 
दृष्टि, तर्ककुमलता एवं महान्‌ निप्ठा ने विश्व-मेला के धर्म-सम्मेलन में भाग 
लेनेवाले संसार के सभी विचारवान व्यक्तियों का विद्वेप ध्यान आक्ृप्ट किया 
गौर उन हज़ारों लोगों ने उनकी सराहना की, जिन्होंने यूनियन के विभिन्न 
राज्यों में उनकी भापण-यात्राओं में उन्हें सुना था। 


रडप्‌ अमेरिकन समाचारपतन्नों के विवरण 


वार्तालाप में वे अत्यधिक आनन्ददायक सम्य व्यक्ति हैं, उनके शब्द-चयन 
में अंग्रेज़ी भाषा के रत्न दृष्टियोचर होते हैं और उनका सामान्य व्यवहार उन्हें 
पश्चिमी शिष्टाचार और रीति-रिवाज़ के अन्यतम सुसंस्क्ृत लोगों की श्रेणी 
में ला देता है। साथी के रूप में वे वड़े मोहक व्यक्ति हैं और सम्भाषणकर्ता के 
रूप में शायद पश्चिमी देशों के शहरों की किसी भी बैठक में उनसे बढ़कर कोई 
भी नहीं निकल सकता। वे केवल स्पष्टतापूर्वक ही अंग्रेजी नहीं बोलते, धारा- 
अवाह भी बोलते हैं और उनके भाव, स्फूलिंग के समान नये होते हुए भी, उनकी 
जिह्ना से आलंकारिक भाषा के आइचयेजनक प्रवाह में निकलते हैं। 

स्वामी विव कानन्द अपने पैतृक धर्म अथवा प्रारम्भिक शिक्षा द्वारा एक 
ब्राह्मण के रूप में वड़े हुए। किन्तु हिन्दू धर्म में दीक्षित होकर उन्होंने अपनी 
जाति को त्याग दिया और हिन्दू पुरोहित अथवा जैसा कि हिन्दू आदर्श के अनु- 
सार उनके देश में विदित है, वे संन्यासी हुए। ईश्वर के उच्च भाव से उद्भूत 
प्रकृति के आश्चर्यजनक और रहस्यमय क्रिया-कलापों के वे सदैव अन्यतम विद्यार्थी 
रहे हैं और उस पूर्वीय देश के उच्चतर विद्यालयों में शिक्षक और विद्यार्थी दोनों 
रूपों में अनेक वर्ष विताकर उन्होंने एसा ज्ञान प्राप्त किया है, जिससे उनको 
युग के सर्वेश्रेष्ठ विचारक विद्वानों में गिने जाने की विश्वविश्रुत ख्याति प्राप्त 
हुई है। 

विश्व-मेला सम्मेलन में उनके प्रथम आइचर्यजनक भाषण ने तुरन्त उनके 
धामिक विचारकों की उस महान संस्था के नेता होने की मुहर छगा दी। अधिवे- 
शन में बहुधा उन्हें अपने घर्मं का समर्थन करते हुए सुना गया और मनुष्य के 
मनुष्य के प्रति तथा सृष्टिकर्ता के प्रति कर्तव्यों का चित्र खींचते समय उनके 
ओठेों से अंग्रेज़ी भाषा की शोभा बढ़ानेवाले सर्वश्रेष्ठ सुन्दर और दाशेनिक रत्नों 
में से कुछ प्राप्त हुए। वे विचारों में कलाकार, विश्वास में आदर्शवादी और 
मंच पर नाटककार हैं। 

जब वे मेमफ़िस आये, तब से मि० हु एलण ब्रित्कले के अतिथि हैं, जहाँ 
पर अपने प्रति श्रद्धा प्रकट करने को इच्छा रखनेवाले बहुत से लोगों से उन्होंने 
दिन में और संध्याकाल भेंट की है। वे टेनेसी क्लब के भी अनौपचारिक अतिथि 
हैं और शनिवार की शाम को श्रीमती एस० आर० शेपार्ड द्वारा आयोजित स्वागत 
में अतिथि थे। रविवार को कर्नेल आर० बी० स्नोडेन ने एनेसडेल में अपने घर 
पर विशिष्ट अतिथि के सम्मान में एक भोज दिया, जहाँ पर सहायक विशप ठामस 
एफ़० गेलर, रेवरेण्ड डॉ० जाजं पैटर्सन और अनेक दूसरे पादरियों से उनकी 
भेंट हुई। 


विवेकानन्द साहित्य रेडद्‌ 


कल अपराक्त उन्होंने रानडॉल्फ़ विल्डिग में 'नाइनटीन्थ सेंचुरी कलव' के 
कमरों में उसके सदस्यों के एक बड़े और शौकीन श्रोता-समूह के सम्मुख भाषण 
दिया। आज रात को ऑडिटोरियम में 'हिन्दुत्ब' पर उनका भाषण होगा। 


सहिष्णुता के लिए युक्त 
(मेमफ़िस कमशियछ, १७ जनवरी, १८९४) 


कल रात प्रसिद्ध हिन्दू संन्यासी स्वामी विव कानन्द के हिन्दुत्व पर होनेवाले 
भाषण में उनका स्वागत करने के लिए ऑडिटोरियम में पर्याप्त संख्या में श्रोता 
उपस्थित हुए। न्यायाघीश आर० जे० मारगन ने उनका संक्षिप्त किन्तु सूचना- 
त्मक परिचय दिया और महान्‌ आये जाति की, जिसके विकास से यूरोपीय 
जातियों तथा हिन्दू जाति का समान रूप से आविर्भाव हुआ है, एक रूपरेखा 
प्रस्तुत की तथा इस प्रकार बोलने के लिए प्रस्तुत वक्‍ता और अमेरिकन जाति के 
वीच के जातीय सम्बन्ध का इतिहास बताया। 

लोगों ने सुविख्यात पूर्वदेशीय का उदार करतल ध्वनि के साथ स्वागत किया 
और आद्योपान्त ध्यानपूर्वक उनकी वात सुनी। वे सुन्दर शारीरिक आकृति- 
वाले व्यक्ति हैं और उत्तका सुगठित काँसे के रंग का रूप और सुन्दर अनुपात- 
वाला शरीर है। वे गुलाबी रेशम की पोशाक पहने हुए थे, जो कमर पर एक 
- काले बन्द से कसी हुई थी, काछा पतलून पहने थे और उन्तके मस्तक पर भार- 
तीय रेशम की पीली पणड़ी संवार कर बाँधी गयी थी। उनका उच्चारण अति 
सुन्दर है और जहाँ तक शब्दों के चयन तथा व्याकरण की शुद्धता और रचना 
का सम्बन्ध है, उनका अंग्रेजी का व्यवहार पूर्ण है। उच्चारण में जो कुछ भी 
अशुद्धता है, वह्‌ केवल कभी कभी ग्ररूत शब्दांश पर बल दे देने की है। पर 
ध्यानपुवंक सुननेवाले शायद ही कोई शब्द न समझ पाते हों, और उनके अव- 
वान का सुन्दर फछ उन्हें मौलिक विचार, ज्ञान और व्यापक प्रजा से परिपूर्ण 
भाषण के रूप में उपलब्ध हुआ। इस भाषण को सार्वभौम सहिष्णुता कहना उचित 
हो सकता है, जिसमें भारतीय धर्म से सम्बन्धित कथनों के उदाहरण हैं। उन्होंने 
कहा कि यह भावना, सहिष्णुता और प्रेम की भावना, सभी अच्छे धर्मो की केन्द्री- 
भूत प्रेरणा है और उत्तका विचार है कि उसको प्राप्त करना किसी भी मत का 
अभीष्ट रूक्ष्य है। 
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हिन्दुत्व के सम्बन्ध में उनकी परिचर्चा अधिकांशतः वृत्तानुमेय नहीं थी। 
उनका प्रयत्न उसकी पुराण-कथाओं और उसके रूपों का चित्र प्रस्तुत करने 
की अपेक्षा उसके भाव-तत्व का विश्लेषण करना था। उन्होंने अपने धर्म- 
विश्वास या अलनुष्ठानों की प्रमुख विशिष्टताओं पर बहुत कम विवेचन 
किया। किन्तु उनको उन्होंने बड़ी स्पष्टता और पारदर्शाता के साथ समझाया। 
उन्होंने हिन्दुत्त की उन रहस्यमय विशेषताओं का सजीव वर्णन किया, जिनसे 
बहुधा ग़छत समझा जानिवाला पुनर्जन्म का सिद्धान्त विकतित हुआ है। उन्होंने 
समझाया कि किस प्रकार उनका धर्मं समय के विभेदीकरण की अवहेलना करता 
है, किस प्रकार सभी लोगों की आत्मा के वर्तमान और भविष्य में विश्वास करने 
के कारण 'ब्रह्म का धर्म' (हिंदुत्व) अपने अतीत पर भी विश्वास करता है। उन्होंने 
यह भी स्पष्ट किया कि किस प्रकार उनका धर्म मौलिक पाप” में विश्वास नहीं 
करता और सभी प्रयत्नों और अभीप्साओं को मानवता की पूर्णता पर आधारित 
करता है। उनका कहना है कि सुधार और शुद्धि का आधार आशा होनी चाहिए। 
मनुष्य का विकास उसका मूल पूर्णता की ओर लौटना है। यह पूर्णत्व पवित्रता और 
प्रेम की साधना से ही आ सकता है। यहाँ उन्होंने दिखाया कि किस प्रकार उनके 
देशवासियों ने इन गुणों की साधना की है, किस प्रकार भारत उत्पीड़ितों को शरण 
देनेवाला देश रहा है। उन्होंने उदाहरण दिया कि जब टिटस ने जेरुसलछम का 
विध्वंस किया, तब यहूदियों का हिन्दुओं द्वारा स्वागत किया गया था। 
बड़ी स्पष्टतापूर्वक उन्होंने बताया कि हिन्दू लोग बाह्याकारों पर बहुत जोर 
नहीं देते। कभी कभी तो परिवार का प्रत्येक व्यक्ति सम्प्रदायों के अनुसरण में 
एक दूसरे से भिन्न होता है, किन्तु सभी ईश्वर के केन्द्रीय गुण प्रेम-भाव की उपा- 
सना करते हुए ईश्वर की उपासना करते हैं। वे कहते हैं कि हिन्दू मानता है 
कि सभी धर्मों में अच्छाई है, सभी घर्म मनुष्य की पवित्रता की अन्तश्ेरणा के 
प्रतीक हैं और इसलिए सभी का सम्मान किया जाना चाहिए। उन्होंने वेद 
(?) से एक उद्धरण देते हुए इसे समझाया, जिसमें विभिन्न धर्म भिन्न भिन्न 
रूप के बने हुए घड़ों के प्रतीक के रूप में कहे गये हैं, जिनको लेकर विभिन्न छोग 
एक झरने में पानी भरने आते हैं! घड़ों के रूप तो बहुत से हैं, किन्तु जिस चीज़ 
को सभी लोग अपने घड़ों में भरना चाहते हैं, वह सत्य रूपी जल है, उनके अनु- 
सार ईश्वर सभी प्रकार के विश्वासों को जानता है और चाहे जो भी कहकर 
पुकारा जाय, वह अपने नाम को अथवा मिलनेवाली श्रद्धा को, चाहे वह जिस 
ढंग की हो, पहचान लछेगा। 
उन्होंने आगे कहा क्ि हिन्द उसी ईश्वर की उपासना करते हैं, जिसकी ईसाई 
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करते हैं। हिन्दू त्रिदेव--ब्रह्मा, विष्णु और शिव केवल सृष्टिकर्ता, पालनकर्ता 
और विनाशकर्ता ईश्वर के प्रतीक हैं। इन तीन को एक के वजाय तीन मानना 
केवल एक ग्ररूतफ़हमी है, जिसका कारण है कि सामान्य मानवता अपने नीति- 
शास्त्र को एक मूर्त रूप अवश्य प्रदान करती है। अतः इसी प्रकार हिन्दू देवताओं 
की भौतिक मूत्तियाँ दिव्य गुणों की प्रतीक मात्र हैं। पुनर्जन्म के हिन्दू सिद्धान्त 
की व्याख्या करते हुए उन्होंने कृष्ण की कहानी सुनायी, जो निप्कलूंक गर्भाषान 
से उत्पन्न हुए और जिनकी कथा ईसा की कथा से बहुत कुछ मिलती-जुलती है। 
उनका दावा है कि कृष्ण की शिक्षा प्रेम के लिए प्रेम की शिक्षा है और उन्होंने 
इस तथ्य को इन शब्दों में प्रकट किया है, यदि प्रभू का भय घर्म का प्रारम्भ है, 
तो ईश्वर का प्रेम उसका अन्त है।' 

उनके समस्त भाषण को यहाँ अंकित करना कठिन है, किन्तु वह बंघुता के 
प्रेम के लिए एक उत्कृष्ट प्रेरक और एक सुन्दर मत का जोशीला समर्थन था। 
उनका उपसंहार विशेष रूप से सुन्दर था, जब कि उन्होंने ईसा को स्वोकार करने 
के लिए अपने को तैयार बताया, परन्तु वे कृष्ण और बुद्ध के सामने अवश्य शीश 
झुकायेंगे। उन्होंने सम्यता की निर्देयता का एक सुन्दर चित्र उपस्थित करते हुए 
प्रगति के अपराधों के लिए ईसा को ज़िम्मेदार ठहराने से इन्कार कर विया। 


भारत के रीति-रिवाज़ 
(अभपील-एवलांश, २१ जनवरी, १८९४) 


६ हन्दू संन्‍्यासी स्वामी विव कानन्द ने कछ अपराह्त “ला सलेट एकेडमी” (मेम- 
फ़िस ) में एक भाषण दिया। मूसलाघार वर्षा के कारण श्रोताओं की संख्या बहुत 
कम थी। 

भारत के रोति-रिवाज़' विपय का विवेचन हो रहा था। विव कानन्द जिस 
घामिक विचार के सिद्धान्त का प्रतिपादन कर रहे हैं, वह इस शहर तथा अमे- 
रिका के अन्य शहरों के अधिकतर प्रगतिशील विचारकों के मन में सरलता से 
स्थान प्राप्त कर लेता है। 

उनका सिद्धान्त ईसाई शिक्षकों के द्वारा उपदिष्ट पुरातन विश्वास के लिए 
घातक है। अमेरिका के ईसाइयों की, मू्तिपूजक भारत के भज्ञानावृत मस्तिप्क को 
प्रकाश प्रदान करने की सर्वाधिक कोशिश रही है, परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि 
कानन्द के धर्म के पूर्वीय तेज ने हमारे पूर्वजों द्वारा उपदिप्ट पुराकालीन ईसाई 
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धर्म के सौंदर्य को अभिभूत कर लिया है और श्रेष्ठतर शिक्षा पाये हुए अमेरिका- 
वासियों के मस्तिष्क में फलने-फूलने के लिए उसे एक उरवेर भूमि प्राप्त हो गयी है। 

यह घुनों' का युग है और ऐसा प्रतीत होता है कि कानन्द एक चिरकाल 
से अनुभूत अभाव” की पूर्ति कर रहे हैं। वे सम्भवतः अपने देश के सर्वश्रेष्ठ 
विद्वान्‌ हैं और उनमें अद्भुत मात्रा में व्यक्तिगत आकर्षण है त्तथा उनके श्रोत्ता 
उनकी वक्‍तृता पर मुग्ध हो जाते हैं। यद्यपि वे अपने विचारों में उदार हैं 
तथापि वे पुरातनवादी ईसाई मत में बहुत कम सराहनीय बातें देखते हैं। मेमफ़िस 
में आनेवाले किसी भी धर्मोपदेशक अथवा वकक्‍ता की अपेक्षा कानन्द ने सर्वा- 
घिक ध्यान आदक्षष्ट किया है। 

यदि भारत में जानेवाले मिशनरियों का ऐसा ही स्वागत होता, जैसा कि हिन्दू 
संन्‍्यासी का यहाँ हुआ है, तो मूतिपूजक देशों में ईसा की शिक्षाओं के प्रचार का कार्य 
विशेष गति प्राप्त करता। करू शाम का उनका भाषण ऐतिहासिक दृष्टि से 
रोचक था। वे अति प्राचीन काल से लेकर वर्तेमान तक के स्वदेश के इतिहास और 
परम्परा से पूर्ण परिचित हैं और वहाँ के विभिन्न रोचक स्थानों और वस्तुओं का 
सुन्दर और सहज शैली में वर्णन कर सकते हैं। 

अपने भाषण में महिला श्रोताओं के प्रइनों से बीच वीच में उन्हें अनेक बार 
रुकना पड़ा और उन्होंने बिना ज रा भी हिचकिचाहट के उत्तर दिया, केवछ एक बार 
को छोड़कर, जब एक महिला ने उन्हें एक धार्मिक विवाद में घसीटने के उद्देश्य 
से प्रश्न पूछा। उन्होंने अपने प्रवचन के मूल विषय से अछूग जाना अस्वीकार कर 
दिया और प्रश्नकर्ती से कहा कि वे किसी दूसरे समय आत्मा के पुनर्जन्म' आदि पर 
अपने विचार प्रकट करेंगे। 

अपनी चर्चा में उन्होंने कहा कि उनके पितामह का विवाह तीन वर्ष की आयु 
में तथा उनके पिता का अठारह वर्ष की आयु में हुआ था, परन्तु उन्होंने विवाह 
तहीं किया। संन्यासी को विवाह करने की मनाही नहीं; किन्तु यदि वह पत्नी 
रखता है, तो वह भी उन्हीं अधिकारों और सुविघाओं से युक्त संन्यासिनी बन जाती 
है और वही सामाजिक प्रतिष्ठा प्राप्त करती है, जो उसका पति भ्राप्त करता है।' 

एक प्रश्न के उत्तर में उन्होंने कहा कि भारत में किसी भी कारण तलाक़ 


१, स्वामी जी के द्वारा संन्यासियों के विवाह के सम्बन्ध में जिस कथन का 
यहाँ उल्लेख किया गया है, उसके ठीक होने की सम्भावना नहीं हैं। अवश्य ही यह 
रिपोर्टर का भ्रम होगा, क्योंकि यह सर्वविदित है कि हिन्दू समाज में यदि संन्यासी 
पत्नी अंगीकार करता है, तो वह पतित और बहिष्कृत समझा जाता है। स० 
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की व्यवस्था नदीं थी, किन्तु यदि चौदह वर्ष के वेबाहिक जीवन, के पश्चात्‌ भी 
परिवार में सन्तान न हुई हो, तो पत्नी की सहमति से पति दूसरा विवाह कर 
सपाता था; किन्तु यदि वह आपत्ति करती, तो वह विवाह नहीं कर सकता था। 
उनका प्राचीन स्मारक्रों और मंदिरों का वर्णन अनुपम था जौर इससे यह प्रकट 
होता है कि प्राचीन काल के लोग आजकल के झुशछतम कारीगरों की अपेक्षा 
कहीं अधिक श्रेप्ठ वैज्ञानिक ज्ञान रसते थे। 

थाज दात को स्वामी विच कानन्द बाई० एम० एच० ए० हाल में एस घहर 
में अंतिम बार आयेंगे। उन्होंने शिकागों वे स्लेटन लिसेयम व्यूरों से इस देश 
में तीन वर्ष के कार्य क्रम को पूरा करने का अनुबंध किया है। वे कल शिकागों येः 
लिए प्रस्थान करेंगे, जहाँ २५ की रात्रि में उनका एक कार्यक्रम है। 


(डिट्राएट ट्रिब्यून, १५ फ़रवरी, १८९४ ६०) 


पिछली थाम को जब ब्राह्म समाज के प्रश्मिद्ध संन्यासी स्वार्मी विद कानन्द 
ने यूनिटी कब के तत्त्यावधान में यूनिटे रियन चर्च में भाषण दिया, तब श्रोताओं 
की एक बड़ी संरया को उनका भागण सुनने का सौभाग्य प्राप्त हुआ। थे अपने 
देग की वेशमूपा में थे भौर उनका सुन्दर चेहरा त़बा हृप्ड-्पुप्ट आकार उन्हें 
एक विशिष्ट झूप प्रदान कर रहा था। उनकी वकक्‍तृता ने श्रोताओं को ध्यासमस्न 
कर रखा था और वे बारंबार बीच बीच में सराहना प्राप्त कर रहे थे। ये 
भारतीय रोति-रिवाज्ध पर बोल रहे थे। उन्होंने, विधय को बड़ी सुन्दर मंग्रेजी 
में प्रस्तुत छिया था। उन्होंने कहा कि ये न तो अपने देश को भारत कहते है और 


व्प्पाः फो अज्ज्र+ का नाभ रिलिस्तान >> +3 “जीनत देशवार्गी पागी द्ादयय ह 
न अपन फ हिन्दू ॥ उन देश का नाम हल्दुस्तान है ओर देशवार्मी द्ातय ४। 


प्राचीन फाल में थे संस्कृत बोलते थे। उस भाषा में शब्द के! कर्य प्दा टन की 
ब्यार॒पा की ऊाती थी तथा उसे बिल्युल्ल स्प्टद कर दिया ऊाता पा, परन्त अब बह 
हे हे 


सब मर्टीं 8... शी जल ली. 204 न. रा न््ज्जन्की था. रु स्य्गे श्््ल सता  आ ब्ल््प्प 
सब नटों ॥[] सहद्वद मे जुधिदर दया कब था+-- स्व मे दा । धामएहएद दना रा 


| 





भरत की सी भाषाएँ राबह्वास्त: एक ही है, किस्तु यदि से देश के दसियी भाग मे 
जायें, तो छोगों मे बात नदी कर साले। विखा, साता, छान, भा छादि हद्यी को 
संस्टत ने मिले लुदते उच्यारम प्रदान हिय। मट सवा दूसरे सच्य इसे घर सोचग 
का धाधा रमन न 8 मे सद एह ही नस ये /-ऊार्य। प्राए गा की मनी 
शाप ने लाती परासान गो दी है। 


ग 


२५१ अमेरिकन समाचारपत्रों के विवरण 


ई 

जातियाँ चार थीं--ब्राह्मण, भूमिपति और क्षत्रिय, व्यापारी और कारीगर, 
तथा श्रमिक और सेवक। पहली तीन जातियों में क्मशः दस, ग्यारह और तेरह 
वर्ष की अवस्था से तीस, पच्चीस या बीस वर्ष की आयु तक बच्चों को विश्वविद्यालयों 
के आचार्यों के सिपुरदें कर दिया जाता था। प्राचीन काल में वारूक और वालिका, 
दोनों को शिक्षा दी जाती थी, किन्तु आज केवल बालकों के लिए यह सुविधा है। 
पर इस चिरकालीन अन्याय को दूर करने की चेष्टा की जा रही है। वर्वर जातियों 
द्वारा देश का शासन प्रारम्भ होने के पूर्व प्राचीन काल में देश के दर्शनशास्त्र और 
विधि का एक बड़ा अंश स्त्रियों के द्वारा संपादित कार्य है। हिन्दुओं की दृष्टि में 
अब स्त्रियों के अपने अधिकार हैं। उन्हें अब अपना स्वत्व प्राप्त है और क़ानून 


अब उनके पक्ष में है। 
जब विद्यार्थी विद्यालय से वापस लौटता है, तव उसे विवाह करने की अनुमति 


प्रदात की जाती है और वह गृहस्थ बनता है। पति और पत्नी के लिए कार्य का भार 
लेना आवश्यक है और दोनों के' अपने अधिकार होते हैं। क्षत्रिय जाति में लड़कियाँ 
कभी कभी अपना पति चुन सकती हैं, किन्तु अन्य सभी में माता-पिता के द्वारा ही 
व्यवस्था की जाती है। अब बाल विवाह को दूर करने का निरन्तर प्रयत्न चल रहा 
है। विवाह-संस्कार बड़ा सुन्दर होता है, एक दूसरे का हृदय स्पर्श करता है और 
वे ईश्वर तथा उपस्थित लोगों के सामने प्रतिज्ञा करते हैं कि वे एक दूसरे के प्रति 
सच्चे रहेंगे। बिना विवाह किये कोई पुरोहित नहीं हो सकता। जब कोई व्यक्ति, 

किसी सार्वजनिक पूजा में भाग लेता है, तव उसकी पत्नी उसके साथ रहती है। 

अपनी उपासना में हिन्दू पाँच संस्कारों का अनुष्ठान करता है---ईवर, पितरों, 

दीनों, मूक पशुओं तथा ज्ञान की उपासना। जब तक किसी हिन्दू के धर में कुछ भी 

है, अतिथि को किसी बात की कमी नहीं होती। जब वह संतुष्ट हो जाता है, तब 

बच्चे, और तब पिता, फिर माँ भोजन ग्रहण करते हैं। वे दुनिया की सबसे ग्रीब 

जाति हैं, फिर भी अकाल के समय के सिवा कोई भी भूख से नहीं मरता। सभ्यता 

एक महान कार्य है। किन्तु तुलना में यह बात कही जाती है कि इंग्लैण्ड में प्रत्येक 

चार सौ में एक मद्यप मिलता है, जब कि भारत में यह अनुपात एक छाख में एक है। 

मृत व्यक्तियों के भी दाह-संस्कार का वर्णन किया गया। कुछ महान्‌ साम्तों को 

छोड़कर और किसीके सम्बन्ध में प्रचार नहीं किया जाता। पद्धह दिन के उपवास 

के बाद अपने पूर्वजों की ओर से सम्बन्थियों द्वारा गरीबों को अथवा किसी संस्था की 
स्थापना के हेतु दान दिया जाता है। नैतिक मामलों में वे सभी जातियों से सर्वोपरि 

ठहरते हैं। 

१०-१७ 


विवेकानन्द साहित्य श्पर्‌ 
हिन्दू दर्शन 
(डिद्राएट फ्री प्रेस, १६ फ़रवरी, १८९४) 


हिन्दू संन्‍्यासी स्वामी विव कानन्द का दूसरा भाषण कल शाम को यूनिटेरियन 
चर्च में वहुसंब्थक और गृगग्नाही श्रोताओं के सम्मुख हुआ। श्रोताओं की यह्‌ 
आश्ञा कि वक्ता उन्हें हिन्दू दर्शन की जानकारी देंगे, जैसा कि भाषण का शीर्षक था, 
एक सीमित मात्रा में ही पूर्ण हुई। बुद्ध के दशेन के प्रसंग उठाये गये और जब वक्ता 
ने कहा कि बौद्ध धर्म दुनिया का सर्वश्रथम मिशनरी धर्म है और उसने बिना रक्त का 
एक बूंद गिराये सबसे बड़ी संख्या में लोगों को घम्म-दीक्षा दी है, तब लोगों ने वहुत 
अधिक ह॒र्षष्वनि की। किन्तु उन्होंने श्रोताओं को बुद्ध के धर्म अथवा दर्शन की 
कोई वात नहीं वतायी। उन्होंने ईसाई घर्मं के ऊपर बहुत से हल्के प्रहार किये और 
उन कष्टों और मुसीवतों की चर्चा की, जो मूर्तिपूजक देशों में उसके प्रचार के कारण 
उत्पन्न की गयी थीं। किन्तु उन्होंने कुशलतापूर्वक अपने देश के लोगों की तथा 
अपने श्रोताओं के देश के छोगों की सामाजिक दशा की तुलूना करने से अपने को 
दूर रखा। 

सामान्य ढंग से उन्होंने वताया कि हिन्दू तत्त्ववेत्ताओं ने निम्नतर सत्य से 
उच्चतर सत्य की शिक्षा दी, जब कि नये ईसाई सिद्धान्त को स्वीकार करनेवाले 
व्यक्ति से कहा जाता है और आश्ा की जाती है कि वह अपने पूर्वे विश्वास को छोड़ 
दे तथा नवीन को पूर्ण रूपेण स्वीकार कर ले। उन्होंने कहा, “यह एक दिवास्वप्त 
है कि हम लोगों में सभी के घामिक विचार एक ही हो जायेंगे। जब तक विरोधी 
तत्त्वों का मन में संचर्ष नहीं होता, तव तक मनोवेग की उत्पत्ति नहीं हो सकती। 
परिवतेन की प्रतिक्रिपा, नया प्रकाश और प्राचीन को नवीन का अनुदान ही संवेगों 
की उत्पत्ति करता है।” 

[चूँकि प्रथम भाषण ने कुछ छोगों में विरोच-भाव पैदा कर दिया, 'फ्रो प्रेस' के 
संवाददाता ने बहुत साववानी वरतो। तो भी सौभाग्यवश 'डिट्राएट ट्रिब्यून” ने 
स्वामी जी का निरन्तर समर्थन किया और इस प्रकार उसकी १६ फ़रवरी की रिपोर्ट 
में हमें उनके द्वारा हिन्दू दर्शन! पर दिये गये भाषण का कुछ आशय प्राप्त होता है, 
यथ्पि ट्रिब्यून संवाददाता ने कुछ रूपरेखात्मक विवरण ही लिखा था, ऐसा प्रतीत 
होता है: ] 


२५३ ट अमेरिकन समाचारपत्नों के विवरण 


(डिट्राएट ट्रिब्यून, १६ फ़रवरी, १८९४ ई०) 


ब्राह्मण संन्यासी स्वामी विव काननन्‍्द से कल शाम को यूनिटेरियन चर्च में 
पुनः भाषण दिया। उनका विषय हिन्दू दर्शन! था। वक्‍ता ने कुछ समय तक 
सामान्य दर्शन और तत्त्वज्ञान की चर्चा की, परन्तु उन्होंने बताया कि वे घर्म से 
सम्बन्धित अंश की चर्चा के लिए अयने भाषण का उपयोग करेंगे। एक ऐसा सम्प्र- 
दाय है, जो आत्मा में विश्वास करता है, किन्तु वह ईश्वर के सम्बन्ध में अज्ञेयवादी 
है। वुद्धवाद (?) एक महान्‌ वैतिक धर्म था, किन्तु ईश्वर में विश्वास न करने 
के कारण वह बहुत दिन तक जीवित नहीं रह सका। दूसरा सम्प्रदाय 'जाइन्ट्स' 
(जैन) आत्मा में विश्वास करता है, परन्तु देश के नैतिक शासन में नहीं। भारत 
में इस सम्प्रदाय के कई लाख लोग हैं। यह विश्वास करके कि यदि उनकी गर्म 
साँस यदि किसी मनुष्य या जीव को लगेगी, तो उसका परिणाम मृत्यु होगा, उनके 
पुरोहित और संनन्‍्यासी अपने चेहरे पर एक रूमाल बाँधे रहते हैं। 

सनातनियों में सभी लोग श्रुति में विश्वास करते हैं। कुछ लोग सोचते हैं, 
बाइवबिल का प्रत्येक शब्द सीधे ईश्वर से आता है। एक शब्द के अर्थ का विस्तार 
शायद अधिकांश धर्मो में होता है, किन्तु हिन्दू धर्म में संस्कृत भाषा है, जी शब्द के 
पूर्ण आशय और हेतु को सदैव सुरक्षित रखती है। 

इस महान्‌ पूर्वीय के विचार से एक छठीं इन्द्रिय है, जो उन पाँचों से, जिन्हें 
कि हम जानते हैं, कहीं अधिक सबलरू है। वह प्रकाशनाहपी सत्य है । 
व्यक्ति धर्म की सभी पुस्तकें पढ़ सकता है और फिर भी देश का सवसे बड़ा 
धूर्ते हो सकता है। प्रकाशना का अर्य है, आध्यात्मिक खोजों के बाद का 
विवरण। 

दूसरी स्थिति, जिसे कुछ लोग मानते हैं, वह सृष्टि है, जिसका आदि या अन्त 
नहीं है। मान लो कि कोई समय था, जब सुष्टि नहीं थी। तव ईरवर क्या कर 
रहा था ? हिन्दुओं की दृष्टि में सृष्टि केवल एकरूप है। एक मनुष्य स्वस्थ शरीर 
लेकर उत्पन्न होता है, अच्छे परिवार का है और एक धामिक व्यक्ति के रूप में बड़ा 

_ होता है। दूसरा व्यक्ति विकलांग और अपंग शरीर लेकर जन्म लेता है और एक 

दुष्ट के रूप में बड़ा होता है तया दंड भोगता है। पवित्र ईश्वर एक को इतनी 
सुविधाओं के साथ और दूसरे को इतनी असुविधाओं के साथ क्यों उत्पन्न करता है ? 
व्यक्ति के पास कोई चारा नहीं है। बुरा काम करनेवाल्ा अपने दोब को जानता 
है। उन्होंने पुण्य और पाप के अन्तर को स्पष्ट किया। यदि ईइवर ने सभी चीजों 
को अपनी इच्छा से उत्पन्न किया है, तव तो सभी विज्ञानों की इतिश्री हो गयी! 


विवेकानन्द साहित्य | श्प्ड 


मनुष्य कितने नीचे जा सकता है ? क्या मनुष्य के लिए फिर से पशु की ओर वापस 
जाना सम्भव है? 

कानन्द को इस वात की प्रसन्नता थी कि वे हिन्दू थे। जब रोमनों ने जेरु- 
सलम को नष्ट-अ्रष्ट कर, दिया, तव कई हज़ार यहुदी भारत में आकर वसे। जब 
पारसियों को अरबवालों ने उनके देश से भगाया, तव कई हज़ार लोगों ने इसी देश 
में शरण पायी और किसीके साथ दुव्येवहार ज़हीं किया गया। हिन्दू विश्वास 
करते हैं कि सभी धर्म सत्य हैं, कितु उनका धर्म और सभी से प्राचीन है। हिन्दू 
कभी भी मिशनरियों के प्रति दुर्व्यवहार नहीं करते। प्रथम अंग्रेज मिशनरी 
अंग्रेज़ों के द्वारा ही उस देश में उतरने से रोके गये और एक हिन्दू ही ने उनके लिए 
सिफ़ारिश की और सर्वप्रथम उनका स्वागत किया। धर्म वह है, जो सवमें विश्वास 
करता है। उन्होंने धर्म की तुलना हाथी और अंधे आदमियों से की। प्रत्येक अपने 
स्थान पर ठीक था, परन्तु सम्पूर्ण रूप के लिए सभी की आवश्यकता थी। हिन्दू 
दाशनिक कहते हैं, सत्य से सत्य की ओर, निम्नतर सत्य से उच्चतर सत्य की ओर ।” 
जो लोग यह सोचते हैं कि किसी समय सभी लोग एक ही तरह सोचेंगे, वे लोग एक 
निरर्थक स्वप्न देखते हैं, क्योंकि यह तो धर्म की मृत्यु होगी। प्रत्येक घर्मं छोटे छोटे 
सम्प्रदायों में विभक्‍त हो जाता है, प्रत्येक अपने को सत्य कहता है और दूसरों को 
असत्य। बौद्ध धमम में यत्त्रणा को कोई स्थान नहीं दिया गया है। सर्वप्रथम उन्होंने 
ही प्रचारक भेजे और वही एक ऐसे हैं, जिन्होंने विना रक्त का एक वूँद गिराये 
करोड़ों लोगों को घर्मं की दीक्षा दी। अपने तमाम दोषों और अंबविश्वासों के 
बावजूद हिन्दू कभी यंत्रणा नहीं देते । वक्‍ता ने यह जानना चाहा कि ईसाइयों ने उन 
अन्यायों को कैसे होने दिया, जो ईसाई देशों में प्रत्येक जगह वर्तमान है। 


चसत्कार 


(इवनिंग न्यूज़, १७ फ़रवरी, १८९४ ई०) 


इस विपय पर न्यूज़ के सम्पादकीय के दिखाये जाने पर विव कातन्द ने इस 
पत्र के प्रतिनिधि से कहा, “मैं अपने धर्म के प्रमाण में कोई चमेत्कार करके 'न्यूज' 
की इच्छा की पूर्ति नहीं कर सकता। पहले तो मैं चमत्कार करनेवाला नहीं हूँ 
और दूसरे जिस विशुद्ध हिन्दू धर्म का मैं प्रतिपादन करता हूँ, वह चमत्कारों पर 
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आधारित नहीं है। मैं चमत्कार जैसी किसी चीज को नहीं मानता। हमारी 
पंचेन्द्रियों के परे कुछ आइचर्य किये जाते हैं, किन्तु वे किसी नियम के अनुसार चलते 

६ हैं। मेरेघ॒र्म का उनसे कोई सम्बन्ध नहीं है। बहुत सी आइचर्यजनर्क चीजें, जो भारत 
में की जाती हैं और विदेशी पत्रों में जिनका विवरण दिया जाता है, वे हाथ की 
सफ़ाई और सम्मोहनजन्य भ्रम हैं। वे ज्ञातियों के कार्य वहीं है। वे पैसे के लिए 
बाज्ञारों में अपने चमत्कार प्रदर्शित करते हुए नही घूमते। उन्हें वे ही देखते 
और जानते हैं, जो सत्य के ज्ञान के खोजी हैं और जो वालूसुलभ उत्सुकता से 
प्रेरित नहीं हैं।' 


मनुष्य का दिव्यत्व' 
(डिद्राएट फ्री प्रेस, १८ फ़रवरी, १८९४ ई०) 


हिन्दू दार्शनिक और साधु स्वामी विव कानन्द ने पिछली रात को यूनिटे- 
रियन चर्च में ईश्वर (?)' के दिव्यत्व पर बोलते हुए अपनी भाषणमाला 
अथवा उपदेशों को समाप्त किया। मौसम खराव होने पर भी पूर्वीय वंधु--- 
यही कहलाना उन्हें पसंद है--के आने के पूर्व चर्च दरवाज़ों तक लोगों से भर 
गया था। 

उत्सुक श्रोताओं में सभी पेशों और व्यापारिक वर्ग के लोग सम्मिलित थे--- 
वकील, न्यायाधीश, घामिक कार्यकर्ता, व्यापारी. यहूदी पंडित, इसके अतिरिक्त 
बहुत सी महिलाएँ, जिन्होंने अपनी लगातार उपस्थिति और तीक्न उत्सुकता से 
रहस्यमय आगंतुक के प्रति अपनी प्रशंसा की वर्षा करने की निरद्चिचत इच्छा 
प्रदर्शित की है, जिनके प्रति ड्राइंगरूम में श्रोताओं का आकर्षण उतना ही अधिक 
है, जितना कि उनकी मंच की योग्यता के प्रति। 

पिछली रात का भाषण पहले भाषणों की अपेक्षा कम वर्णनात्मक था और 
लगभग दो घंटे तक विव कानन्द ने मानवीय और ईव्वरीय प्रइनों का एक दार्श- 
मिक ताना-वाना बुना। वह इतना युक्‍क्तिसंगत था कि उन्होंने विज्ञान को एक 
सामान्य ज्ञान का रूप प्रदात कर दिया। उन्होंने एक सुन्दर युक्तिपूर्ण वस्त्र बुना, 


१. वास्तव में त्रिबय मनुष्य का दिव्यत्व' था। 
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जो अनेक रंगों से परिपूर्ण था तथा उतना ही आकर्षक और मोहक था, जितना कि 
हाथ से वुना जानेवाला अनेक रंगों तथा पूर्व की लुभावनी सुगंध से युक्त उनके देश 
का वस्त्र होता है। ये रहस्यमय सज्जन काव्यालंकारों का उसी प्रकार प्रयोग करते 
हैं, जिस प्रकार कोई चित्रकार रंगों का उपयोग करता है और रंग वहीं लगाये 
जाते हैं, जहाँ उन्हें लगना चाहिए। परिणामतः उन्तका प्रभाव कुछ विचित्र सा 
होता है, फिर भी उनमें एक विशेष आकर्षण है। तीत्र गति से निकलनेवाले ताकिक 
निष्कर्ष धृप-छाँह' की भाँति थे और समय समय पर कुशल वक्‍ता को अपने प्रयास 
की सिद्धि के रूप में उत्साहपुर्ण करतल ध्वनि प्राप्त हुई! 

उन्होंने भाषण के प्रारम्भ में कहा कि वक्‍ता से बहुत से प्रश्न पूछे गये हैं। 
उनमें से कुछ का उन्होंने अलग उत्तर देने के लिए स्वीकार किया, किन्तु तीन 
प्रइत उन्होंने मंच से उत्तर देने के लिए चुने, जिसका कारण स्पष्ट हो जायगा। 
ये थे: 

क्या भारत के लछोग अपने बच्चों को घड़ियालों के जवबड़ों में झोंक देते है ? 

क्या वे जगन्नाक (जगन्नाथ) के पहियों के नीचे दबकर आत्महत्या करते है ? 

क्या वे विववाओं को उनके (मृत) पतियों के साथ जला देते हैं? 

प्रथम प्रश्व का उत्तर उन्होंने इस ढंग से दिया, जिस ढंग से कोई अमेरिकन 
यूरोपीय देशों में प्रचलित न्‍्यूयाक को सड़कों पर दौड़नेवाले रेड इंडियन्स' तथा 
वैसी ही किवदंतियों से सम्बन्धित जिज्ञासाओं का समाधान करे। वक्‍तव्य' इतना 
हास्यास्पद था कि उस पर गम्भीरता से सोचने की आवश्यकता नहीं जान पड़ती 
थी। जव कुछ नेकनीयत किन्तु अनभिन्ञ छोगों के द्वारा यह पूछा गया कि वे केवल 
लड़कियों को ही क्‍यों घड़ियाल के आगे डाल देते हैं, तव वे केवल व्यंग्योक्ति में कह 
सके कि सम्भवतः यह इसलिए कि वे अधिक कोमल और मृदु होती थीं और अंध- 
विश्वासी देश की नदियों के जीवों द्वारा अधिक आसानी से चबायी जा सकती थी। 
जगन्नाथ की किवदन्ती के सम्बन्ध में वक्ता ने उस नगर की पुरानी प्रथा को स्पष्ट 
किया और कहा कि सम्भवतः कुछ लोग रस्सी पकड़ने तथा रथ खींचने के उत्साह 
में फिसलकर गिर जाते थे और इस प्रकार उत्तका अन्त होता था। कुछ ऐसी ही 
दुर्घेटवाओं को विक्ृत विवरणों में अतिरंजित किया गया है, जिनसे दूसरे देशों के 
अच्छे लोग संत्रस्त हो उठते हैं। विव कानन्द ने यहु अस्वीकार किया कि लोग 
विधवाओं को जला देते हैं। पर यह सत्य है कि विधवाओं ने अपने आपको जला 


१. यह तया इसरे चार अनुच्छेद विवेकानन्द साहित्य” के प्रथम खण्ड में 
क्या भारत तमसाच्छादित देश है?” शोष॑क से प्रकाशित हुए हैं। स० 
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दिया। कतिपय उदाहरणों में जहाँ यह हुआ है, वहाँ घामिक पुरुषों और पुरोहितों 
द्वारा, जो सदेव ही आत्महत्या के विरुद्ध रहे हैं, उन्हें ऐसा करने से रोका गया है। 
जहाँ पतिन्नता विधवाओं ने यह आग्रह किया कि इस होनेवाले देह-परिवर्तन में 
वे अपने पतियों के साथ जलने की इच्छुक हैं, उन्हें अग्नि-परीक्षा देने के लिए बाध्य 
होना पड़ा। अर्थात्‌ उन्होंने अपने हाथों को आग में डाला और जल जाने दिया, तो 
आगे उनकी इच्छा-पूर्ति के मार्ग में कोई बाघा नहीं डाली गयी। किन्तु भारत 
ही अकेला देश नहीं है, जहाँ स्त्रियों ने प्रेम किया और अपने प्रेमी का तरन्‍्त अमर 
लोक तक अनुसरण किया। ऐसी दशा में प्रत्येक देश में आत्महत्याएँ हुई हैं। 
यह किसी भी देश के लिए एक असाधारण कट्टरता है, जितनी असामान्य भारत में, 
उतनी हो अन्यत्र। वक्‍ता ने दुहराया, नहीं, भारत में लोग स्त्रियों को नहीं जलाते। 
न उन्होंने कभी डाइनों को ही जलाया है। 
मूल भाषण की ओर आकर विव कानन्द ने जीवन की भौतिक, मानसिक 
और आत्मिक विशेषताओं का विश्लेषण किया। शरीर केवरू एक कोश है, मन 
एक रूघु कितु विचित्र कार्य करनेवाली वस्तु है, जब कि आत्मा का अपना अलूग 
व्यक्तित्व है। आत्मा की अनन्तता का अनुभव करना 'मुक्ति' की प्राप्ति है, जो उद्धार 
के लिए हिन्दू शब्द है। विश्वसनीय ढंग से तक करते हुए वक्‍ता ने यह दर्शाया 
कि आत्मा एक मुक्त सत्ता है. क्योंकि यदि वह आश्वित होती, तो वह अमरता न 
प्राप्त कर सकती। जिस ढंग से व्यक्ति को उसकी सिद्धि प्राप्त होती है, उस ढंग 
को समझाने के लिए उन्होंने अपने देश की गाथाओं में से एक कथा सुनायी। एक 
शेरनी ने एक भेड़ पर झपट्दा मारते समय एक बच्चे को जन्म दिया। शेरनी मर 
गयी और उस वच्चे को भेड़ ने दूध पिलाया। बच्चा बहुत वर्षो तक अपने को भेड़ 
समझता रहा और उसी तरह व्यवहार करता रहा। किन्तु एक दिन एक दूसरा 
शेर उधर आया और उस शेर को एक झील पर ले गया, जहाँ उसने अपनी परछाई 
दूसरे शेर से मिलती हुई देखी। इस पर वह गरजा और तब उसे अपनी पूर्ण महिमा 
का ज्ञान हुआ। बहुत से लोग भेड़ों जैसा रूप बताये सिंह की भाँति हैं और एक कोने 
में जा दुबकते हैं। अपने को पापी कहते हैं और हर तरह अपने को नीचे गिराते 
हैं। वे अभी अपने में अन्तरनिहित पूर्णत्व और दिव्यत्व को नहीं देख पाते। स्त्री और 
पुरुष का अहं आत्मा है। यदि आत्मा मुक्त है, तब वह सम्पूर्ण अनन्त से कैसे अलग की 
जा सकती है? जिस प्रकार सूें झील पर चमकता है और असंख्य प्रतिविम्ब 
उत्पन्न होते हैं, उसी प्रकार आत्मा प्रत्येक प्रतिविम्व की भाँति अलग है, यद्यपि 
उसके महान्‌ स्रोत को माना जाता है और उसके महत्त्व को समझा जाता है। आत्मा 
निर्लिंग है। वह जब पूर्ण मुक्ति की स्थिति प्राप्त कर लेती है, तव उसका भौतिक 


डे 
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को सुनाओ।” तब हम लोगों ने अपना अपना अनुवाद छाकर स्वामी जी को 
थोड़ा थोड़ा सुताया। स्वामी जी ने भी अनुवाद के बारे में अपने |कुछ विचार 
प्रकट किये, और अमुक थब्द का अमुक अनुवाद ठीक रहेगा, इस प्रकार दो-एक बातें 
भी वत्तायीं। एक दिन स्वामी जी के पास केवल मैं ही वैठा था, उन्होंने अचानक 
मुश्से कहा, “राजयोग का अवुवाद कर न।” मेरे समान अनुपयुवत व्यक्ति को 
स्व्रामी जो ने इस प्रकार आदेश कैसे दिया? मैं उसके बहुत दिन पहले से ही 
राजयोग का अभ्यास करने की चेप्टा किया करता था। इस योग के ऊपर कुछ 
दिन मेरा इतना अनुराग हुआ था कि भवित, ज्ञान और कर्मयोग को मानो एक 
प्रकार से अवज्ञा से ही देखने लगा था। सोचता था, मठ के साथु लोग योगनयाग 
कुछ भी नही जानते, इसीलिए वे योग-साबना में उत्साह नहीं देते। पर जब मैंने 
स्वामी जी का 'राजयोग' ग्रन्थ पढ़ा, तो मालूम हुआ कि स्वामी जी केवल राजयोग 
में ही पटु नहीं, वरन्‌ भक्ति, ज्ञान प्रभृति अन्यान्य योगों के साथ उसका सम्बन्ध 
भी उन्होंने अत्यन्त सुन्दर ढंग से दिखाया है। राजयोग के सम्बन्ध में मेरी जो 
चारणा थी, उसका उत्तम स्पप्टीकरण भी मुझे उनके उस “राजयोग ग्रन्य में 
मिला। स्वामी जी के प्रति मेरी विशेष श्रद्धा का यह भी एक कारण हुआ। तो 
क्या इस उद्देश्य से कि राजयोग का अनुवाद करने से उस ग्रन्थ की चर्चा उत्तम 
रूप से होगी और उससे मेरी भी आध्यात्मिक उन्नति में सहायता पहुँचेगी, उन्हेंनि 
मुझे इस कार्य में प्रवृत्त किया ? अथवा वंग देश में यथार्थ राजयोग की चर्चा का 
अभाव देखकर, सर्वताघारण के भीतर इस योग के यथाये मर्म का प्रचार करने 
के लिए ही उन्होंने ऐसा किया ? उन्होंने स्व० प्रमदादास मित्र को एक पत्र में 
लिखा था, बंगाल में राजयोग की चर्चा का विल्कुल अभाव है। जो कुछ है, वह 
भी नाक दवाना इत्यादि छोड़ और कुछ नहीं ।' 

जो भी हो, स्वामी जी की आज्ञा पा, अपनी अनुपयुक्‍्तता आदि की वात मन 
में न सोचकर उसका अनुवाद करने में उसी समय लगे गया | 


६ 


एक दिन अपराक्त काल में बहुत से लोग बैठे हुए थे। स्वामी जी के मन में 
आया क्रि गीतायाठ होना चाहिए। गीता छायी गयी। सभी दत्तचित्त होकर 
सुनने लगे कि देखें, स्वामी जी गीता के सम्बन्ध में कया कहते हैं। गीता के सम्बन्ध 
में उस दिन उन्होंने जो दुछ भी कहा था, वह सब दो-चार दिन के बाद ही स्वामी 
प्रेमानन्द जो की आजा से मैंने स्मरण करके यवासाध्य छिपिबद्ध कर छिया। वह 


पहले गीवान्तत्त्व' के माम से छद्योवन' के द्वितीय वर्ष में प्रकाशित्त हुआ औौर 


क्् 
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बाद में भारत में विवेकानन्द' पुस्तक में अन्वर्भूत कर दिया गया। अतएवं उन 
बातों की पुनरावृत्ति कर प्रस्तुत लेख का कलेवर बढ़ाने की इच्छा नहीं है; किन्तु 
उस दिन गीता की व्याख्या के सिलसिले में स्वामी जी ने जो एक नयी ही भावधारा 
बहायी थी, उस्तीको यहाँ छिपिवद्ध करने की इच्छा है। हम लोग महापुरुषों की 
वचनावली को अनेक वार यथासम्मव लिपिवद्ध तो करते हैं, किन्तु जिन भावों से 
अनुप्राणित होकर वे वाक्य उनके श्रीमुख से विकलते हैं, वे प्रायः लिपिबद्ध नहीं 
रहते। फिर एसे महापुरुषों के साक्षात्‌ संस्पर्श में आये विवा ह॒ज्जार वर्णन करते 
पर भी लोग उनकी बातों के भीतर का यूढ़ मर्म नहीं समझ सकते। तो सी, जिन्हें 
उन लोगों के साथ साक्षात्‌ सम्पके में आने का सौभाग्य वहीं मिला है, उनके लिए 
उस महापुरुषों के सम्बन्ध में लिपिबद्ध थोड़ी सी भी वातें बहुत आदर की वस्तु 
होती हैं, और उनकी आलोचना एवं ध्यान से उनका कल्याण होता है। पाठक- 
वर्ग ! उन महापुरुष की जिस आकृत्ति को मैं मानो आज भी अपनी आँखों के सामने 
देख रहा हूँ, वह मेरे इस क्षुद्र प्रयास से आपके मनइचक्षु के सामने भी उद्भासित 
हो। उनकी कथा का स्मरण कर मेरे मनश्चक्षु के सामने आज उन्हीं महापण्डित, 
महातेजस्वी, महाप्रेमी की तस्वीर आ खड़ी हुई है। आप लोग भी एक वार देश- 
काल के व्यववान का उल्लंघन कर मेरे साथ हमारे स्वामी जी के दर्शन करने की 
चेष्टा करें। 
हाँ, तो जब उन्होंने व्याख्या आरम्भ की, उस समय वे एक कठोर समालोचक 
मालूम पड़े। कृष्ण, अर्जुन, व्यास, कुरक्षेत्र की लड़ाई आदि को ऐतिहासिकता 
के बारे में सन्‍्देह की कारण-परम्परा का विवरण जव वे सूक्ष्मातिसूक्ष्म भाव से 
करने लगे, तव वीच बीच में ऐसा बोध होने लगा कि इस व्यक्ति के सामने तो 
कठोर समालोचक भी हार मान जाय। यद्यपि स्वामी जी ने ऐतिहासिक तत्त्व 
का इस प्रकार तीज विश्लेषण किया, किन्तु इस विषय में वे अपना मत विशेष रूप 
से प्रकाशित किये विना ही आगे समझाने रंगे कि धर्म के साथ इस ऐतिहासिक 
गवेषणा का कोई सम्पर्क नहीं है। ऐतिहासिक गवेषणा में शास्त्रोल्लिखित 
व्यक्ति यदि काल्पनिक भी ठहरे, तो भी उससे सनातन धर्म को कोई ठेस नहीं 
पहुँचती। अच्छा, यदि घमे-साधना के साथ ऐतिहासिक गवेषणा का कोई सम्पर्क 
न हो, वो ऐतिहासिक गवेषणा का क्या फिर कोई मूल्य नहीं है ?-“ईत्का उत्तर 
देते हुए स्वामी जी ने समझाया कि निर्भीक भाव से इन सव ऐतिहासिक सत्यानु- 
सन्‍्वानों का भी एक विश्ेप प्रयोजन है। उद्देश्य महात्‌ होते पर भी उसके लिए 
मिथ्या इतिहास की रचना करने का कोई प्रयोजन नहीं ! अत्युत यदि मनुष्य 
सभी विषयों में सत्य का सम्पूर्ण रूप से आश्रय लेने के लिए प्राणपण से यत्न करे, 
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तो वह एक दिल सत्यस्वरूप भगवान्‌ का भी साक्षात्कार कर सकता- है। उसके 
वाद उन्होंने गीता के मूल तत्त्व सर्वधर्मसमन्वव और निष्काम कर्म की संक्षेप में 
व्याख्या करके इलोक पढ़ता आरम्भ किया। द्वितीय अध्याय के क्लेव्यं सा सम 
गमः पार्य इत्यादि में, युद्ध के लिए अर्जुन के प्रति श्री कृष्ण के जो उत्तेजनात्मक 
वचन हैं, उन्हें पढ़कर वे स्वयं सर्वेशाघारण को जिस भाव से उपदेश देते थे, वह 
उन्हें स्मरण हो आया--नेत्त्त्वय्युपपद्चते--यह तो तुम्हें शोभा नहीं देता---तुम 
सर्वेशक्तिमान हो, तुम ब्रह्म हो, तुममें जो अनेक प्रकार के विपरीत भाव देख रहा हूँ, 
वह सव तो तुम्हें शोभा नहीं देता । मसीहा के समान ओजस्विनी भाषा में इत सब 
तत्त्वों को समझाते समझाते उनके भीतर से मानो तेज निकलने लगा। स्वामी जी 
कहने लगे, "जब सवको ब्रह्म-दृष्टि से देखना है, तो महापापी को भी घृणा-दृष्टि 
से देखना उचित व होगा ।” “महापापी से घृणा मत करो”, यह कहते कहते स्वामी 
जी के मुख पर जो भावान्तर हुआ, वह छवि आज भी मेरे मानसपटल पर अंकित 
है--मानों उनके श्रीमुख से प्रेम झतधारा वन बह निकला। श्रीमुख मानो प्रेम से 
दीप्त हो उठा--उसमें कठोरता का लेशमात्र भी नहीं । 

इस एक इलोक में ही सम्पूर्ण गीता का सार निहित देखकर स्वामी जी ने अन्त 
में यह कहते हुए उपसंहार किया, “इस एक इलोक को पढ़ने से ही समग्र गीता के 
पाठ का फल होता है।” 
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एक दिन स्वामी जी ने ब्रह्मसूत्र लाने के छिए कहा। कहने लगे, “ब्रह्मसूत्र 
के भाष्य को विना पढ़े इस समय स्वतन्त्र रूप से तुम सब लोग सूत्रों का अर्थ समझने 
की चेष्टा करो।” प्रयम अध्याय के प्रथम पाद के सूत्रों का पढ़ना प्रारम्भ हुआ। 
स्वामी जी शुद्ध रूप से संस्कृत उच्चारण करने की शिक्षा देने लगे; कहने लगे, 
“संस्कृत भाषा का उच्चारण हम लोग ठोक ठीक नहीं करते। इसका उच्चारण 
तो इतना सरल है कि थोड़ी चेष्टा करने से ही सब लोग संस्कृत का शुद्ध उच्चारण 
कर सकते हैं। हम लोग वचपन से ही दूसरे प्रकार का उच्चारण करने के आदी 
हो गये हैं, इसीलिए इस प्रकार का उच्चारण अभी हम लोगों को इतना नया और 
कठिन मालूम होता है। हम लोग “बात्मा' शब्द का उच्चारण आतृसा' न करके 
आत्ता क्‍यों करते हैं? मह॒वि पतंजलि अपने महाभाष्य में कहते हैं---अपशब्द 
उच्चारण करनेवाला म्लेच्छ है।! अतः उनके मत से हम सव तो म्लेच्छ ही हुए ।” 
तव नवीन ब्रह्मचारी और संन्यासीगण एक एक करके, जहाँ तक वन सका, ठीक 
ठीक उच्चारण करके ब्रह्मसूत्र पढ़ने लगे। वाद में स्वामी जी वह उपाय बंतलाने 
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लगे, जिससे सूत्र का प्रत्येक शब्द लेकर उसका अक्षरार्थ किया जा सके। उन्होंने 
कहा, 'कौत कहता है कि ये सूत्र केवल अद्गेत मत के परिषोषक है? शंकर अद्वैत- 
वादी थे, इसलिए उन्होंने सभी सूत्रों की केवल अद्वैत मतपरक व्याख्या करने की 
चेष्टा की है, किन्तु तुम छोग सूत्र का अक्षरार्थ करने की चेष्टा करना--व्यास का 
यथार्थ अभिप्राय क्या है, यह समझसे की चेष्टा करना। उदाहरण के रूप में देखो 
“भैस्मिन्नस्य च तथ्योग॑ शास्ति--मेरे मतातुसार इस सूत्र की ठीक ठीक व्याख्या 
यह है कि यहाँ अद्देत और विशिष्टाह्वैत, दोनों ही वाद भगवान्‌ वेदव्यास द्वारा इंगित 
हुए हैं। 
स्वामी जी एक ओर जैसे गम्भीर प्रकृतिवाले थे, उसी तरह दुसरी ओर रसिक 

भी थे। पढ़ते पढ़ते काम्ाज्च नानुमानापेक्षा ' सूत्र आया। स्वामी जी इस सूत्र 
को लेकर स्वामी प्रेमानन्द के निकट इसका विक्वृत अर्थ करके हँसने छगे। सूत्र का 
सच्चा अथे यह है---जब उपनिषद्‌ में, जगत्कारण के प्रसंग में सोडकामयत' (उन्होंने 
अर्थात्‌ उन्हीं जग्र॒त्कारण ने कामना की) इस तरह का वचन है, तव अनुमानगम्य' 
(अचेतन) प्रधान या प्रकृति को जग॒त्कारण रूप में स्वीकार करने की कोई आव- 
इयकता नहीं। जिन्होंने शास्त्र-प्न्थों का अपनी अपनी अद्भुत रुचि के अनुसार 
कृत्सित अर्थ करके ऐसे पवित्र सनातन धर्म को घोर विकृृत कर डाला है और 
ग्रन्थकार का जो अर्थ किसी भी काल में अभिप्रेत नहीं था, ग्रन्थकार ने जिसे स्वप्न 
में भी नहीं सोचा था, ऐसे सभी विषयों को जिन्होंने ग्रन्थ-प्रतिपाद्य वातें सिद्ध करते 
हुए धर्म को शिष्ट जवों से 'दुरात्परिहतंव्य' कर डाला है, क्या स्वामी जी उन्ही लोगों 
का तो उपहास नहीं कर रहे थे ? अथवा, वे जैसे कभी कभी कहा करते थे, कठिन 
शुष्क ग्रन्थ की घारणा कराने 'के लिए वे बीच बीच में साधारण मन के उपयुक्त 
रसिकता छाकर दूसरों को असायास ही उस ग्रन्थ की धारणा करा देते थे, तो 

सम्भवतः कहीं वही चेष्टा तो नहीं कर रहे थे ? 

जो भी हो, पाठ चलने रूगा। वाद में शाास्त्रदृष्ट्या तुपदेशों वामदेववर्त्‌' 

सूत्र आया। इस सूत्र की व्याख्या करके स्वामी जी स्वामी प्रेमानन्द की ओर देख- 

कर कहने लगे, “देखो, तुम्हारे ठाकुरों जो अपने को भगवान्‌ कहंते थे, सो इसी 

भाव से कहते थे।” पर यह कहकर ही स्वामी जी दूसरी ओर मुँह फेरकर कहने 





« भह्मसुत्र ॥१११९७ 

- चही, १८ 

* वही, ३० 

* भगवान्‌ श्री रामकृष्ण देव। 
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लगे, “किन्तु उन्होंने मुझसे अपने अच्तिम समय में कहा था--जो राम, जो हृष्ण, 
वही अब रामकृष्ण; तेरे वेदान्त की दृष्टि से नहीं।” यह कहकर दूसरा सूत्र 
पढ़ने के लिए कहा । 

यहाँ पर इस सूत्र के सम्बन्ध में कुछ व्याख्या करनी आवश्यक है। कौषीतकी 
उपनिषद्‌ में इन्द्र-प्रतर्दंन संवाद नामक एक आख्यायिका है। उसमें लिखा है, 
प्रतर्दन नामक एक राजा ने देवराज इन्द्र को सन्तुष्ट किया। इन्द्र ने उसे वर देना 
चाहा। इस पर प्रतर्दन ने उनसे यह वर माँगा कि आप मानव के लिए जो सबसे 
अधिक कल्याणकारी समझते हैं, वही वर मुझे दें। इस पर इन्द्र ने उसे उपदेश 
दिया--मां विजानीहि--मुझे जानो। यहाँ पर सूत्रकार ने यह प्रश्न उठाया 
है कि मुझे के अर्थ में इन्द्र ने किसको लक्ष्य किया है। सम्पूर्ण आख्यायिका का 
अध्ययन करने पर पहले अनेक सन्देह होते हैं--मुझे कहने से स्थान स्थान पर 
ऐसा ज्ञात होता है. कि उसका आशय देवता से है, कहीं कहीं पर ऐसा मालूम 
होता है कि उसका आशय प्राण' से है, कही पर जीव' से, तो कहीं पर ब्रह्म से । 
यहाँ पर अनेक प्रकार के विचार द्वारा सूत्रकार सिद्धान्त करते हैं कि इस स्थल में 
मुझे पद का आशय है बहा से। शास्त्रदृष्ट्या' इत्यादि सूत्र के द्वारा सृत्॒कार 
ऐसा एक उदाहरण दिखलाते हैं, जिससे इन्द्र का उपदेश इसी अर्थ में संगत होता 
है। उपनिषद्‌ के एक स्थल में है कि वामदेव ऋषि ब्रह्मज्ञान लाभ कर बोले थे 
-- मैं मनु हुआ हूँ, मैं सूय हुआ हूँ ।” इन्द्र ने भी इसी प्रकार शास्त्र-प्रतिपाद ब्रह्म 
ज्ञान को प्राप्त कर कहा था--मां विजानीहि (मुझे जानो) । यहाँ पर मैं! और 
ब्रह्म' एक ही वात है। 

स्वामी जी भी स्वामी प्रेमानन्द से कहने रंगे, श्री रामकृष्ण देव जो कभी 
कभी अपने को भगवान्‌ कहकर निर्देश करते थे, सो वह इस ब्रह्मज्ञान की अवस्था 
प्राप्त होने के कारण ही करते थे। वास्तव में वे तो सिद्ध पुरुष मात्र थे, अवतार 
नहीं।” पर यह बात कहकर ही उन्होंने घीरे से एक दूसरे व्यक्ति से कहा, श्री 
रामकृष्ण स्वयं अपने सम्बन्ध में कहते थे, मैं केवल ब्रह्मज्ञ पुरुष ही नहीं हूँ, मैं 
अवतार हूँ ।! ” अतः, जैसा कि हमारे एक मित्र कहा करते थे, श्री रामकृष्ण को 
एक साधु या सिद्ध पुरुष मात्र नहीं कहा जा सकता; यदि उनकी बातों पर विश्वास 
करना है, तो उन्हें अवतार कहकर मानना होगा, नहीं तो ढोंगी कहना होगा । 

जो हो, स्वामी ,जी की बात से मेरा एक विशेष उपकार हुआ। सामान्य 
अंग्रेज़ी पढ़कर चाहे और कुछ सीखा हो या न सीखा हो, किन्तु सन्देह करना तो 

अच्छी तरह सीखा था। मेरी यहघारणा थी कि महापुरुषों के शिष्यगण अपने 

गुर की बड़ाई कर उन्हें अनेक प्रकार की कल्पना और अत्तिरंजना का विषय बना 


३६१ स्वामी जो की अस्फुट स्मृति- 


देते हैं। परन्तु स्वामी जी की अद्भुत अकपटता और सत्यतिष्ठा को देखकर, 
दे भी किसी प्रकार की अतिरंजना कर सकते हैं, यह धारणा एकदम दूर हो गयी। 
स्वामी जी के वचन शझ्लुव सत्य हैं, यही घारणा हुईं। इसलिए उनके वाक्य में श्री 
रामकृष्ण देव के सम्बन्ध में एक नवीन प्रकाश पाया। जो राम, जो कृष्ण, वही 
अव रामकृष्ण--यह बात उन्होंने स्वयं कही है; अभी यही वात हम समझने की 
चेष्टा कर रहे हैं। स्वामी जी में अपार दया थी, वे हम लोगों से सन्देह छोड़ देने 
को नहीं कहते थे, चट से किसीकी वात में विश्वास कर लेने के लिए उन्होंने कभी 
नहीं कहा। वे तो कहते थे, “इस अद्भुत रामक्ृष्ण-चरित्र की तुम लोग अपनी 
विद्या-बुद्धि के द्वारा जहाँ तक हो सके, आलोचना करो, इसका अध्ययन करो---मैं 
तो इसका एक लक्षांश भी समझ न पाया । उनको समझने की जितनी चेष्टा करोगे, 
उतना ही सुख पाओगे, उतना ही उनमें डूब जाओगे।” 


८ 


स्वामी जी एक दित हम सबको पूजा-गृह में ले जाकर सावन-भजन सिखलाने 
लगे। उन्होंने कहा, “पहले सब लोग आसन लगाकर वैठो; चिन्तत करो--मेरा 
आसन दृढ़ हो, यह आसन अचल-अठल हो, इसीकी सहायता से मैं संसार-समुद्र 
के पार होऊँगा।” सभी ने बैठकर कई मिनट तक इस प्रकार चिन्तन किया। 
उसके बाद स्वामी जी फिर कहने लगे, “चिन्तन करो--मेरा शरीर नीरोग और 
स्वस्थ है, वज् के समान दृढ़ है, इसी देह की सहायता से मैं संसार को पार करूँगा ।? 
इस प्रकार कुछ देर तक चिन्तन करने के वाद स्वामी जी फिर कहने लगे, अब 
इस प्रकार चिन्तन करो कि मेरे निकट से पूर्व, पश्चिम, उत्तर, दक्षिण चारों दिशाओं 
में प्रेम का प्रवाह वह रहा है--हृदय के भीतर से सम्पूर्ण जगत्‌ के लिए शुभकामना 
हो रही है--सभी का कल्याण हो, सभी स्वस्थ और नी रोग हों। इस प्रकार चिन्तन 
करने के वाद कुछ देर प्राणायाम करना, अधिक नहीं, तीन प्राणायाम करने से ही 
काफ़ी है। इसके वाद हृदय में अपने अपने इष्टदेव की मूति का चिन्तन और मन्च- 
जप रूगभग आघ घंटे तक करना ।” सव लोग स्वामी जी के उपदेशानुसार चिन्तन 
आदि की चेप्टा करने लगे। 

इस प्रकार सामूहिक साधनानुप्ठान मठ में दीर्घ काल तक होता रहा है, व 
स्वामी जी की आज्ञा से स्वामी तुरीयानन्द नवीन संन्यासियों और ब्रह्मचारियों 
को लेकर वहुत समय तक, इस वार इस प्रकार चिन्तन करो, उसके वाद एसा 
करो, इस तरह वतला वबतलाकर और स्वयं अनुष्ठान कर स्वामी जी द्वारा 
वतलायी गयी साधचा-प्रणाली का अभ्यास कराते थे। 
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हब 

एक दिन सवेरे ९-१० बजे मैं एक कमरे में बैठकर कुछ कर रहा था, उसी 
समय सहसा तुलसी महाराज (स्वामी निर्मलानन्द) आकर बोले, “स्वामी जी से' 
दीक्षा लोगे 2?” मैंने कहा, 'जी हाँ।” इसके पहले मैंने कुलगुरु या और किसीके 
पास किसी प्रकार मन्त्र-दीक्षा नहीं लो थी। एक योगी के पास प्राणायाम आदि 
कुछ योग-क्रियाओं का मैंने तीन वर्ष तक साधन किया था और उससे बहुत कुछ 
शारीरिक उन्नति और मन की स्थिरता भी मुझे प्राप्त हुई थी, किन्तु वे गृहस्थाश्रम 
का अवलूम्बन करना अत्यावश्यक बतलाते थे, और प्राणायाम आदि योग-क्रिया 
को छोड़कर ज्ञान, भक्ति आदि अन्यान्य मार्गों को बिल्कुल व्यर्थ कहते थे। इस 
प्रकार की कट्टरता मुझे बिल्कुल अच्छी नहीं लगती थी। दूसरी ओर, मठ के कोई 
कोई संन्यासी और उनके भक्तगण योग का नाम सुनते ही बात को हँसी में उड़ा 
देते थे। उससे विशेष कुछ नहीं होता, श्री रामकृष्ण देव उसके उतने पक्षपाती 
नहीं थे, इत्यादि बातें मैं उन लोगों से सुना करता था। पर जब मैंने स्वामी जी 
का राजयोग पढ़ा, तो समझा कि इस ग्रन्थ के प्रणेता जैसे योगमार्ग के समर्थक हैं, 
वैसे ही अन्यान्य मार्गों के प्रति भी श्रद्धालु हैं; अतएव कट्टर तो हैं ही नहीं, अपितु इस 
प्रकार के उदार भावसम्पन्न आचार्य मुझे कमी दृष्टिगोचर नहीं हुए; तिस पर 
वे संन्यासी भी हैं;--अतएवं उनके प्रति यदि मेरे हृदय में विश्वेष श्रद्धा हो, तो 
उसमें आइचये ही क्‍या ? बाद में मैंने विशेष रूप से जाना कि श्री रामक्ृष्ण देव 
साधारणतया प्राणायाम आदि योग-क्षिया का उपदेश नहीं दिया ' करते थे। वे 
जप और ध्यान पर ही विशेष रूप से जोर देते थे। वे कहा करते थे, “ध्यानावस्था 
के प्रगाढ़ होने पर अयवा भक्ति की अ्रवलरूता आने पर प्राणायाम स्वयमेव हो जाता 
है, इन सब दैहिक क्रियाओं का अनुष्ठान करने से अनेक वार मन देह की ओर 
आहष्ट हो जाता है।” किन्तु अन्तरंग शिष्यों से वे योग के उच्च अंगों की साधना 
कराते थे, उन्हें स्पर्श करके अपनी आध्यात्मिक शक्ति के वल से उन लोगों की 
कुण्डलिनी शक्ति को जाग्रत कर देते थे, एवं घट्चक्र के विभिन्न चक्रों में मन की 
स्थिरता की सुविधा के लिए समय समय पर शरीर के किसी विशिष्ट अंग में सुई 
चुभाकर वहाँ मन को स्थिर करने के लिए कहते थे। स्वामी जी ने अपने पाइचात्य 
शिष्यों में से बहुतों को प्राणायाम आदि क्रियाओं का जो उपदेश दिया था, वह, 
से समझता हूं, उनका अपना कपोलकल्पित नहीं था, वरन्‌ उनके गरु द्वारा उपदिष्ट 
माय था। स्वामी जी एक वात कहा करते थे कि यदि किसीको सचमच सम्मार्गे 
में प्रवृत्त करना हो, तो उसीकी भाषा में उसे उपदेश देना होगा। इसी भाव का 
अनुसरण करके वे व्यक्तिविशेष अथवा अधिकारीविशेष को भिन्न भिन्न साधना- 


३६३ स्वामी जो क्री अस्फट स्मृति 


भणाली की शिक्षा देते थे और इस तरह सभी प्रकार की प्रकृतिवाले मनष्यों को 
थोड़ी-बहुत आध्यात्मिक सहायता देने में सफल होते थे। 

जो हो, मैं इतने दिनों से उनका उपदेश सुन रहा हूँ, किन्तु उनके पास से मुझे 
अभी तक किसी प्रकार की प्रत्यक्ष आध्यात्मिक सहायता नहीं मिली, और उसके 
लिए मैंने चेष्टा भी वहीं की। चेष्टा न करने का कारण यह था कि मुझे करने का 
साहस नहीं होता था, और शायद मन के भीतर यह भी भाव था कि जव मैं इसके 
आश्रित हुआ हूँ, तो जो जो मेरे लिए आवश्यक है, सभी पाऊँगा। किस प्रकार वे 
मेरी आध्यात्मिक सहायता करेंगे, यह मैं नहीं जानता था। इस समय स्वामी 
निर्मेलानन्द के ऐसे विनमाँगे आह्वान से मन में और किसी प्रकार की दुविधा 
नहीं रही। 'ढूंगा' ऐसा कहकर उनके साथ पूजा-गृह की ओर बढ़ा। मैं नहीं 
जानता था कि उस दिल श्रीयुत शरच्चन्द्र चक्रवर्ती भी दीक्षा ले रहे हैं। उस समय 
दीक्षा-दान समाप्त नहीं हुआ था, इसलिए, स्मरण है, पूजा-गृह के बाहर कुछ देर 
तक मुझे प्रतीक्षा करनी पड़ी थी। वाद में शरत्‌ वावू बाहर आये, तो उसी समय 
तुलसी महाराज मुझे ले जाकर स्वामी जी से बोले, “यह दीक्षा लेगा।” स्वामी 
जी ने मुझसे बैठने के लिए कहा। पहले ही उन्होंने पूछा, 'तुझे साकार अच्छा 
लूगता है या निराकार ? ” 

मैंने कहा, 'कभी साकार अच्छा रूगता है, कभी निराकार।” 

इसके उत्तर में वे बोले, “वैसा नहीं; गुरु समझ सकते हैं, किसका क्या मार्ग 
है; हाथ देखूँ।” ऐसा कहकर मेरा दाहिना हाथ कुछ देर तक लेकर थोड़ी देर 
जैसे ध्यान करने रूगे। उसके बाद हाथ छोड़कर बोले, “तुने कभी घट-स्थापना 
करके पूजा की है?” घर छोड़ने के कुछ पहले घट-स्थापना करके मैंने वहुत देर 
तक कोई पूजा की थी। वह बात मैंने उनसे वतायी। तव एक देवता का मन्त्र 
बताकर उन्होंने उसे अच्छी तरह मुझे समझा दिया और कहा, इस मन्त्र से 
तेरा कल्याण होगा। और घट-स्थापना करके पूजा करने से तेरा कल्याण होगा।” 
उसके बाद मेरे सम्बन्ध सें एक भविष्यवाणी करके, उन्होंने सामने पड़े हुए कुछ 
फलों को गृरु-दक्षिणा के रूप में देने के छिए मुझसे कहा। 

मैंने देखा, यदि मुझे भगवान्‌ के शक्तिस्वरूप किन्‍्हीं देवता की उपासना करनी 
हो, तो भुझे स्वामी जी ने जिन देवता के मन्त्र का उपदेश दिया है, वे ही देवता 
मेरी प्रकृति के साथ पूर्णरूपेण मेल खाते हैं। सुना था--सच्चे गुरु शिष्य की 
प्रकृति को समझकर मन्त्र देते हैं। स्वामी जी में आज उसका प्रत्यक्ष प्रमाण मिला। 

दीक्षा-दान के कुछ देर वाद स्वामी जी का भोजन हुआ। स्वामी जी की 
थाली में से मैंने और शरच्चन्द्र बाबू ने प्रसाद ग्रहण किया । 

१०-र४ढ 
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उस समय श्रीयुत नरेब्द्रनाथ सेन द्वारा सम्पादित इन्डियत मिरर नामक 
अंग्रेजी दैनिक मठ में बिना मूल्य दिया जाता था, किन्तु मठ के संन्‍्यासियों की ऐसी 
स्थिति नहीं थी कि उसका डाक-खर्च भी दे सकते। वह पत्र एक पत्रवाहक हारा 
वराहनगर तक वितरित होता था। वराहनगर में देवालय' के प्रतिष्ठाता सेवा- 
ब्ती श्री शशिपद बन्योपाध्याय द्वारा प्रतिष्ठित एक विधवाश्रम था। वहाँ पर 
इस आश्रम के लिए उक्त पत्र की एक प्रति आती थी। इल्डियन मिरर' 
का पत्रवाहक बस वहीं तक आता था, इसलिए मठ का समाचारपत्र भी 
वही दे जाता था। वहाँ से प्रतिदिन पत्र को मठ में लाना पड़ता था। उक्त 
विधवाश्रम के ऊपर स्वामी जी की यथेष्ट सहानुभूति थी। अमेरिका-अ्रवास 
में इस आश्रम की सहायता के लिए स्वामी जी ने अपनी इच्छा से एक 
व्याख्यान दिया था और उस व्याख्यान के टिकट बेचकर जो कुछ आय 
हुई, उसे इस आश्रम में दे दिया था। अस्तु, उस समय भठ के लिए 
बाज़ार करना, पुजा का आयोजन करना आदि सभी कार्य कन्हाई महाराज (स्वामी 
निर्भवानन्द) को करना पड़ता था। इस इन्डियन मिरर' पत्र को छाने का भार 
भी उन्हींके ऊपर था। उस समय मठ में हम लोग बहुत से नवदीक्षित संन्‍्यासी- 
ब्रह्मचारी आ जुटे थे, किन्तु तव भी मठ के सब कार्यो का भार सब पर नहीं बाँटा 
गया था। इसलिए स्वामी निर्भयानन्द को यथेणष्ट कार्य करना पड़ता था। अतएव 
उनके भी मन में आता था कि अपने कार्यों में से थोड़ा थोड़ा कार्य थदि नवीन 
साधुओं को दे सकें, तो कुछ अवकाश मिले। इस उद्देश्य से उन्होंने मुझसे कहा, 
“देखो, जिस जगह इन्डियन मिरर' आता है, उस स्थान को तुम्हें दिखला दूंगा, 
--सुम वहाँ से प्रतिदित समाचारपत्र ले आना।” मैंने उसे अत्यन्त सरलूू कार्य 
समझकर एवं इससे एक व्यक्ति का कार्य-भार कुछ हलका होगा, ऐसा सोचकर, 
सहज में ही स्वीकार कर लिया। एक दिन दोपहर के भोजन के वाद कुछ देर 
विश्राम कर लेने पर निर्भयानन्द जी ने मुझसे कहा, “चलो, वह विववाश्रम तुम्हें 
दिखला दूं।” में उनके साथ जाने के लिए तैयार हुआ। इसी बीच स्वामी जी ने 
मुझे देखकर वेदान्त पढ़ने के लिए बुलाया। मैंने कहा कि मैं अमुक कार्य से जा 
रहा हूँ। इस पर स्वामी जी कुछ नहीं वोले। मैं कन्हाई महाराज के साथ वाहर 
जाकर उस स्थान को देख आया। लौटकर जव मठ में आया, तो अपने एक ब्रह्म- 
चारी मित्र से सुना कि मेरे चले जाने के कुछ देर वाद स्वामी जी किसीसे कह रहें 
थे, 'यह लड़का कहाँ गया है ? क्‍या स्त्रियों को तो देखने नही गया ?” इस बात 
को सुनकर मैंने कन्हाई महाराज से कहा, “भाई, मैं स्थान देख तो आया, पर 
समाचारपत्र लाने के लिए अब वहाँ न जा सकूँगा।” 
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शिष्यों के, विशेषतः नवीन ब्रह्मचारियों के चरित्र की जिससे रक्षा हो, उस 
विषय में स्वामी जी विशेष सावधान थे। कलकत्ते में विशेष प्रयोजन के बिना 
कोई साधु-ब्ह्मचारी रहे या रात विताये--यह्‌ उन्हें बिल्कुल पसन्द न था, और 
विशेषतः वह स्थान, जहाँ स्त्रियों के संस्पर्श में आना होता था। इसके सैकड़ों 
उदाहरण देख चुका हूँ। 

स्वामी जी जिस दिन मठ से रवाना होकर अल्मोड़ा जाने के लिए कलकत्ता 
गये, उस दिन सीढ़ी के बग़ल के बरामदे में खड़े होकर अत्यन्त आग्रह के साथ नवीन 
ब्रह्मचारियों को सम्बोधन करके ब्रह्मचय के बारे में उन्होंने जो बातें कही थीं, वे 
मानो अभी भी मेरे कानों में गूंज रही हैं। उन्होंने कहा--- 

“देखो बच्चो, ब्रह्मचयं के बिना कुछ भी न होगा। घर्म-जीवन का लाभ 
करना हो, तो उसमें ब्रह्मचयं ही एकमात्र सहायक है। तुम लोग स्त्रियों के संस्पर्श 
में विल्कुल न आना। मैं तुम लोगों को स्त्रियों से घृणा करने के लिए नहीं कहता, 
वे तो साक्षात्‌ भगवतीस्वरूपा हैं; किन्तु अपने को बचाने के लिए तुम लोगों को 
उनसे दूर रहने के लिए कहता हूँ। मैंने अपने व्याख्यानों में बहुत जगह जो कहा है 
कि संसार में रहकर भी धर्म होता है, सो वह पढ़कर मन में ऐसा न समझ लेना कि 
मेरे मत में ब्रह्मचर्य या संन्यास धर्म-जीवन के लिए अत्यावश्यक नही है। क्‍या 
करता, उन सब भाषणों के सुननेवाले सभी संसारी थे, सभी गृही थे---उनके सामने 
पूर्ण ब्रह्मचयं की बात यदि एकदम कहने लगता, तो दुसरे दिन से कोई भी मेरा 
व्याख्यान सुनने न आता। ऐसे लोगों के लिए छूट-ढिलाई दिये जाने पर, वे 
क्रमश: पूर्ण ब्रह्मचयं की ओर आक्कृष्ट होते हैं, इसीलिए मैंने उस प्रकार के भाषण 
दिये थे। किन्तु अपने मत की बात तुम लोगों से कहता हँ--ब्ह्मचयें के विना 
तनिक भी धर्मंलाभ न होगा। काया, मन और वाणी से तुम लोग ब्रह्मचर्य का 
पालन करना ।” 

१० 

एक दिन विलायत से कोई पत्र आया। उसे पढ़कर स्वामी जी उसी प्रसंग 
में, ध॒र्म-प्रचारक में कौन कौन से गुण रहने पर वह सफल हो सकेगा, यह वताने 
लगे। अपने शरीर के भिन्न भिन्न अवयवों की ओर लक्ष्य करके कहने लगे कि 
धर्म-प्रचारक का अमुक अंग खुला रहना आवश्यक है और अमुक अंग वन्द। 
अर्थात्‌ उसका सिर, हृदय और मुख खुला रहना चाहिए, यानी उसे प्रवक मेघावी, 
सहृदय और वाग्मी होना चाहिए। और उसके अघोदेश के अंगों का कार्य बन्द 
होगा, भर्थात्‌ वह पूर्ण ब्रह्मचारी होगा। एक प्रचारक को लक्ष्य करके कहने लगे, 
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“उसमें सभो गुण हैं, केवल एक हृदय का अभाव है--ठीक है, क्रमशः हृदय 
भी खुल जायगा।” 

उस पत्र में यह संवाद था कि भगिनी निवेदिता (उस समय कुमारी नोबल) 
इंस्लैण्ड से भारत के लिए शीघ्र ही रवाना होंगी। निवेदिता की प्रशंसा करने में 
स्वामी जी शतमृख हो गये। कहने लगे, “इंग्लैण्ड में इस प्रकार की पवित्र-चरित 
महानुभाव तारियाँ बहुत कम है! मैं यदि कल मर जाऊँ, तो वह मेरे काम को 
चाल रखेगी।” स्वामी जी की यह भविष्यवाणी सफल हुई थी। 


११ 


स्वामी जी के पास पत्र आया है कि वेदान्त के श्रीभाष्य के अंग्रेजी अनुवादक 
तया स्वामी जी की सहायता द्वारा मद्रास से प्रकाशित होनेवाले विख्यात 'ब्रह्म- 
वादिन्‌' पत्र के प्रधान लेखक एवं भद्गास के प्रतिष्ठित अध्यापक श्रीयुत रंगाचार्य 
तीर्थ-भ्रमण के सिलसिले में शीघ्र ही कलकत्ता जायँगे। स्वामी जी मध्याह्न समय 
मुझसे बोले, "पत्र छिखने के लिए काग्रज़ और क़लम लाकर जरा लिख तो; और 
देख, थोड़ा पीने के लिए पानी भी लेता आ ।” मैंने एक गिलास पानी छाकर स्वामी 
जी को दिया और डरते हुए धीरे घीरे बोला, “मेरे हाथ की लिखावट उतनी अच्छी 
नहीं है।” मैंने सोचा था, शायद विछायत या अमेरिका के लिए कोई पत्र लिखना 
होगा। स्वामी जी इस पर बोले, “कोई हरज नहीं, आ, लिख, 00087 ॥0/67 
(विलायती पत्र) नहीं है।” तब मैं काग़ज़-क़लम लेकर पत्र लिखने के लिए 
वैठा। स्वामी जी अंग्रेज़ी में बोलने रंगे। उन्होंने अध्यापक रंगाचार्य को एक पत्र 
लिखाया और एक पत्र किसी दुसरे को; किसे--यह ठीक स्मरण नहीं है। मुझे 
याद है--रंगाचायं को वहुत सी दूसरी बातों में एक यह भी वात लिखायी थी: 
चंगारू.में वेदान्त की वैसी चर्चा नहीं है, अतएवं जब आप कलकत्ता आ रहे हैं, 
वो कलकत्तावासियों को ज़रा हिलाकर जायें।” कलकत्ते में जिससे वेदान्त की 
चर्चा बढ़े, कलकत्तावासी जिससे थोड़ा सचेत हों, उसके लिए स्वामी जी कितने 
स्ेप्ट थे! स्वामी जी ने अस्वस्थ होने के कारण चिकित्सकों के सात्रह अनुरोव 
से कलकते में केवल दो व्याख्यान देकर फिर व्याख्यान देना बन्द कर दिया था; 
किन्तु तो भी जब कभी सुविवा पाते, कछकत्तावासियों की धर्म-भावना को जाग्रत 
करने की चेप्टा करते रहते थे। स्वामी जी के इस पत्र के फलस्वरूप, इसके कुछ 
दिन वाद कलकत्तावानियों ने स्टार रंगमंच पर उक्त पण्डित प्रवर का 'दि प्रीस्ट 
ऐण्ड दि प्रॉफ़ेड' (पुरोहित और ऋषि) नामक सारगभित व्यास्यान सुनने का 
सोमाग्य प्राप्त किया था। 


३६७ स्वामी जी की अस्फुट स्मृति 


श्र 


इसी समय, एक बंगाली युवक मठ में आया और उसने वहाँ साधु होकर रहने 
की इच्छा प्रकट की। स्वामी जी तथा वहाँ के अन्यात्य' साधु उसके चरित्र से पहले 
ही से विशेषतया परिचित थे। उसको आश्वमवासी होने में अनुपयुक्त समझकर 
कोई भी उसे मठ में रखने के पक्ष में नहीं था। पर उसके पुनः पुनः प्रार्थना करने पर 
स्वामी जी ने उससे कहा, “मठ के साधुओं का यदि मत हो, तो तुम्हें रख सकता 
हूँ।” यह कहकर पुराने साधुओं को बुलाकर उन्होंने पूछा, “इसको मठ में रखने 
के बारे में तुम लोगों का क्या मत है?” उस पर सभी साधुओं ने उसे मठ में 
रखने में अनिच्छा प्रदर्शित की। अतः उस युवक को मठ में नहीं रखा गया। 
इसके कुछ दिनों बाद सुना कि वह व्यक्ति किसी तरह विलायत गया, और पास 
में पैसा-कौड़ी न रहने के कारण उसे वर्क-हाउस” में रहना पड़ा। 

श्रे 


एक दिन अपराह्न काल में स्वामी जी मठ के बरामदे में हुम लोगों को लेकर 
वेदान्त पढ़ाने बैठे। सन्ध्या होने ही वाली थी। स्वामी रामकृष्णानन्द को इससे 
कुछ दिन पहले स्वामी जी ने प्रचार-कार्य के लिए मद्रास -भेजा था। इसीलिए 
उस समय मठ में पूजा-आरती आदि उनके एक दूसरे गुरुआाता सँभालते थे। 
आरती आदि में जो लोग उनकी सहायता करते थे, उन्हें भी लेकर स्वामी जी 
वेदान्त पढ़ाने बैठे थे। उसी समय उक्त गुरुत्राता आकर नवीन संन्यासी-ब्रह्म- 
चारियों से कहने लगे, " चलो जी, चलो, आरती करनी होगी, चलो।” उस समय 
एक ओर स्वामी जी के आदेश से सभी वेदान्त पढ़ने में लगे हुए थे, और दूसरी 
ओर इनके आदेश से ठाकुर जी की आरती में सहयोग देना चाहिए। अतएव 
नवीन साध्‌ लोग कुछ समय असमंजस में पड़ गये। तब स्वामी जी अपने गुरुभ्राता 
को सम्बोधित करके उत्तेजित होकर कहने लगे, “यह जो वेदान्त पढ़ा जा रहा था, 
यह कया ठाकुर की पूजा नहीं है? केवल एक चित्र के सामने जलती हुई वत्ती 
घुमाना और झाँझ पीटना--मालूम होता है, इसीको तुम भगवान्‌ की आराधना 
समझते हो ! तुम्हारी बुद्धि बड़ी ओछी है।” इस तरह कहते कहते, ज़रा और 
भी अधिक उत्तेजित हो इस प्रकार वेदान्त-पाठ में वाघा उपस्थित करने के कारण 
कुछ और भी अधिक कड़े वाक्य कहने लगे। फल यह हुआ कि वेदान्त-पाठ वन्द 
हो गया। कुछ देर वाद आरती भी समाप्त हो गयी। किन्तु आरती के बाद 
उक्त गुरुआ्ाता चुपके से कहीं चले गये। तव तो स्वामी जी भी अत्यन्त व्याकुल 
होकर वारस्वार “वह कहाँ गया, क्या वह मेरी गाली खाकर गंगा में तो नहीं 
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डूब गया।” इस तरह कहने लगे और सभी लोगों को उन्हें दंढ़ने के लिए चारों 
ओर भेजा। बहुत देर वाद मठ की छत पर चिन्तित भाव से उन्हें वैठे हुए देखकर 
एक व्यक्ति उन्हें स्वामी जी के पास ले आये। उस समय स्वामी जी का भाव 
एकदम परिवर्तित हो गया। उन्होंने उनका कितना दुरूार किया, और कितनी 
मबुर वाणी में उनसे बातें करते लगे। हम लोग स्वामी जी का गुरुभाई के प्रति 
अपूर्व प्रेम देखकर मुग्घ हो गये। तब हम लोगों को माछूम हुआ कि गुरुभाइयों 
के ऊपर स्वामी जी का अगाघ विश्वास और प्रेम है। उनकी आन्तरिक चेष्टा 
यही रहतो थी कि वे लोग अपनी निष्ठा को सुरक्षित रखकर अधिकाधिक उदच्चत 
एवं उदार बन सकें। वाद में स्वामी जी के श्रीमुख से अनेक वार सुना है कि 
स्वामी जी जिनकी अधिक भर्त्सना करते थे, वे ही उनके विश्ञेष प्रीति-पात्र थे। 


श्ड 


एक दिन वरामदे में टहलते-टहलते उन्होंने मुझसे कहा, 'देख, मठ की एक 
डायरी रखना और प्रत्येक सप्ताह मठ की एक रिपोर्ट भेजना।” स्वामी जी 
के इस आदेश का मैंने, और वाद में अन्य व्यक्तियों ने भी, पालन किया था। 
अभी भी मठ की वह आंशिक (छोटी) डायरी मठ में सुरक्षित है। उससे अभी 
भी मठ के क्रम-विकास और स्वामी जी के सम्बन्ध में बहुत से तथ्य संग्रह किये 
जा सकते हैं। 


प्रठनोत्तर 


प्रदनोत्तर 


१ 
(बैलृड़ सठ की डायरी से) 


प्रन्‍त---गुरु किसे कह सकते हैं ? 

उत्तर---जो तुम्हारे भूत-भविष्य को वता सकें, वे ही तुम्हारे गुरु हैं। 

प्रशन--भक्ति-लाभ किस प्रकार होता है? , 

उत्तर--भक्ति तो तुम्हारे भीतर ही है--केवलू उसके ऊपर काम-कांचन 
का एक आवरण सा पड़ा हुआ है। उसको हटाते ही भीतर की वह भविति स्वयमेव 
प्रकट हो जायगी। 

प्रश्न--हमें आत्मनिर्भर होना चाहिए---इस कथन का सच्चा अर्थ कया है ? 

उत्तर--यहाँ आत्म” का अर्थ है, चिरंतन नित्य आत्मा। फिर भी, इस 
'अनित्य अहं' पर निर्भरता का अभ्यास भी हमें घीरे घीरे सच्चे लक्ष्य पर पहुँचा 
देगा; क्योंकि जीवात्मा भी तो वस्तुतः नित्यात्मा की मायिक अभिव्यक्ति ही तो है। 

प्रन्‍न---यदि सचमुच एक ही वस्तु सत्य हो, तो फिर यह द्वैत-वोब, जो सदा- 
सर्वेदा सबको हो रहा है, कहाँ से आया ? 

उत्तर--किसी विषय के प्रत्यक्ष में कभी हैत-वोच नहीं होता। प्रत्यक्ष के 
पुनः उपस्थित होने में ही ्ैत का बोध होता है। यदि विषय-अत्यक्ष के समय द्वैत- 
बोध रहता, तो ज्ञेय ज्ञाता से सम्पूर्ण स्वतन्त्र रूप में तथा ज्ञाता भी शैय से स्वतन्त् 
रूप में रह सकता। 

प्रश्न--चरित्र का सामंजस्यपूर्ण विकास करने का सर्वोत्तम उपाय कौन सा है ? 

उत्तर--जिनका चरित्र उस रूप से गठित हुआ हो, उनका संग करना ही 
इसका सर्वोत्कष्ट उपाय है। 

प्रशन--वेद के विषय में हमारा दृष्टिकोण किस प्रकार का होना चाहिए ? 

उत्तर--वेदों के केवल उन्हीं अंशों को प्रमाण मानना चाहिए, जो युक्ति- 
विरोधी नहीं हैं। पुराणादि अन्यान्य शास्त्र वहीं तक ग्राह्म हैं जहाँ तक वे 
वेद से अविरोधी हैं। वेद के परचात्‌ इस संसार में जहाँ कहीं जो भी धर्म-भाव 
आविर्भूत हुआ है, उसे वेद से ही गृहीत समझना चाहिए। 
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प्रशन--यह चार यूगों का काल-विभाजन क्या ज्योतिषशास्त्र की गणना के 
अनुसार सिद्ध है अथवा केवल रूढ़िगत ही है? 

उत्तर--वेदों में तो कहीं ऐसे विभाजन का उल्लेख नहीं है। यह पौराणिक 
युग की निराघार कल्पना मात्र है। 

प्रशन-शब्द और भाव के बीच क्या सचमुच कोई नित्य सम्बन्ध है? अथवा 
मात्र संयोगज और रूढ़िगत ? 

उत्तर--इस विषय में अनेक तर्क किये जा सकते हैं, किसी स्थिर सिद्धान्त 
पर पहुँचना बड़ा कठिन है। माठ्म होता है कि शब्द और अर्थ के बीच 
नित्य सम्बन्ध है, पर पूर्णतया नहीं; जैसा भाषाओं की विविधता से सिद्ध 
होता है। हाँ, कोई सूक्ष्म सम्बन्ध हो सकता है, जिसे हम अभी नहीं पकड़ पा 
रहे हैं। 

प्रश्न--भारत में कार्य-प्रणाली कैसी होती चाहिए ? 

उत्तर--पहले तो, व्यावहारिक और' शरीर से सबलरू होने की शिक्षा देनी 
चाहिए। ऐसे केवल बारह नर-केसरी संसार पर विजय प्राप्त कर सकते हैं; 
परन्तु लाख-लाख भेड़ों द्वारा यह नहीं होने का। और दूसरे, किसी व्यक्तिगत 
आदर्श के अनुकरण की शिक्षा नहीं देनी चाहिए, चाहे वह आदर्श कितना 
ही बड़ा क्‍यों न हो। 

इसके पदचात्‌ स्वामी जी ने कुछ हिन्दु प्रतीकों की अवनति का वर्णन किया। 
उन्होंने ज्ञानमार्ग और भक्तिमार्ग का भेद समझाया। वास्तव में ज्ञानमार्ग आयों 
का था, और इसलिए उसमें अधिकारी-विचार के इतने कड़े नियम थे। भक्ति- 
मार्ग की उत्तत्ति दाक्षिणात्य से--आयेतर जाति से हुई है, इसलिए उसमें अधि- 
कारी-विचार नहीं है। 

प्रश्न--भारत के इस पुनरुत्थान में रामकृष्ण मिशन क्‍या कार्य करेगा? 

उत्तर---इस मठ से चरित्रवान व्यक्ति निकलकर सारे संसार को आध्या- 
त्मिकता की बाढ़ से प्लावित कर देंगे। इसके साथ साथ दुसरे क्षेत्रों में भी पुन- 
रुत्यान होगा। इस तरह ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य जाति का अम्युदय होगा। 
शूद्र जाति का अस्तित्व समाप्त हो जायगा--वे लोग आज जो काम कर रहे हैं, 
वे सव यंत्रों की सहायता से किये जायँंगे। भारत की वर्तमान आवश्यकता है-- 
क्षत्रिय-शक्ति । 

भडन--क्या मनुष्य के उपरान्त अधोगामी पुनर्जन्म संभव है? 

उत्तर--हाँ, पुनर्जन्म कम पर निर्भर रहता है। यदि मनुष्य पशु के समान 
आचरण करे, तो वह पशु-योनि में खिंच जाता है। 


३२७३ प्रदवोत्तर 


एक समय (सन्‌ १८९८ ई०) में इस प्रकार के प्रइ्नोत्तर-काल में स्वामी 
जी ने मूर्ति-यूजा की उत्पत्ति वौद्ध युग में मानी थी। उन्होंने कहा था--पहले 
बौद्ध चैत्व, फिर स्तृप, और तत्पश्चात्‌ वुद्ध का मन्दिर निभित हुआ। उसके साथ 
ही हिन्दू देवताओं के मन्दिर खड़े हुए। 

प्रशन--क्या कुण्डलिनी नाम की कोई वास्तविक वस्तु इस स्थूल शरीर के 
भीतर है ? 

उत्तर---श्री रामकृप्ण देव कहते थे, 'योगी जिन्हें पद्म कहते है, वास्तव में 
वे मनुष्य के शरीर में नहीं हैं। योगाम्यास से उनकी उत्पत्ति होती है।' 

प्रश्न--क्या मूर्ति-पूजा के द्वारा मुक्ति-छाभ हो सकता है? 

उत्तर--मूर्ति-पूजा से साक्षात्‌ मुक्ति की प्राप्ति नहीं हो सकती, फिर भी 

चह मुक्ति-प्राप्ति में गौण कारणस्वरूप है--सहायक है। मूर्ति-पुजा की निन्‍्दा 

करना उचित नहीं, क्योंकि वहुतों के लिए मूर्ति-वूजा ही अद्वैत ज्ञान की उपलब्धि 
के लिए मन को तैयार कर देती है---और केवल इस अद्वैत-ज्ञान की प्राप्ति से ही 
मनुष्य भुक्‍त हो सकता है। 

प्रश्न--हमारे चरित्र का सर्वोच्च आदर्श क्या होना चाहिए ? 

उत्तर--त्याग | 

प्रन्‍न--बौद्ध धर्म ने अपने दाय के रूप में भ्रप्टाचार कैसे छोड़ा ? 

उत्तर--बौद्धों ने प्रत्येक भारतवासी को भिक्षु या भिक्षुणी बनाने का प्रयत्न 
किया था। परन्तु सव लोग तो वैसा नहीं हो सकते। इस तरह किसी भी व्यक्ति 
के साव्‌ बन जाने से भिक्षु-भिक्षुणियों में क्रमशः शिथिलता आती गयी। और 
भी एक कारण था--धमं के नाम पर तिव्वत तया अन्यान्य देशों के वर्वर आचारों 
का अनुकरण करना। वे इन स्थानों में धर्म-प्रचार के हेतु गये और इस प्रकार उनके 
भीतर उन लोगों के दूषित आचार प्रवेश कर गये। अन्त में उन्होंने भारत में 
इन सव आचारों को प्रचलित कर दिया। 

प्रशन--माया क्या अनादि और अनन्त है? 

उत्तर---समृष्टि रूप से अनादि-अनन्त अवश्य है, पर व्यष्टि रूप से सान्‍्त है। 

प्रशत---ब्रह्म और माया का बोब युगपत्‌ नहीं होता। अतः उनमें से किसी- 
की भी पारमाथिक सत्ता एक दूसरे से अद्भुत कैसे सिद्ध की जा सकती है? 

उत्तर--उसको केवल साक्षात्कार द्वारा ही सिद्ध किया जा सकता है। 
जव व्यक्त को ब्रह्म का साक्षात्कार हो जाता है, तो उसके लिए माया की सत्ता 
नहीं रह जाती, जैसे रस्सी की वास्तविकता जान छेने पर सर्प का भ्रम फिर उत्नन्न 
नहीं होता। 
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प्रशन---माया क्‍या है? 

उत्तर--वास्तव में वस्तु केवल एक ही है--चाहे उसको चैतन्य कहो या 
जड़। पर उनमें से एक को दूसरे से नितांत स्वतंत्र मानना केवल कठिन ही नहीं, 
असम्भव है। इसीको माया या अज्ञान कहते हैं। 

प्रशन--मुक्ति क्‍या है? 

उत्तर--मुक्ति का अथ्थ है पूर्ण स्वाधीनता--शुभ और अशुभ, दोनों प्रकार 
के बन्चनों से मुक्त हो जाना। लोहे की श्यृंखला भी शुंखला ही है, और सोने की 
शृंखला भी श्यृंखला है। श्री रामकृष्ण देव कहते थे, पैर में काँटा चुभने पर 
उसे निकालने के लिए एक दूसरे काँटे की आवश्यकता होती है। काँठा निकल 
जाने पर दोनों काँटे फेंक दिये जाते हैं। इसी तरह सत्प्रवृत्ति के द्वारा असत्‌ 
प्रवृत्तियों का दमन करना पड़ता है, परन्तु बाद में सत्प्रवृत्तियों पर भी विजय 
प्राप्त करनी पड़ती है।' 

प्रश्न---भगवत्कृपा बिना क्‍या मुक्ति-लाभ हो सकता है? 

उत्तर--मुविति के साथ ईइवर का कोई सम्बन्ध नहीं है। मुक्ति तो पहले 
से ही वरंमान है। 

प्रन्‍च--हमारे भीतर जिसे “मैं! या अहं” कहा जाता है, वह देह आदि 
से उत्पन्न नहीं है, इसका क्‍या प्रमाण है? 

उत्तर--अनात्मा की भाँति “मैं! या जहं' भी देह-मन आदि से ही उत्पन्न 
होता है। वास्तविक मैं” के अस्तित्व का एकमात्र प्रमाण है साक्षात्कार) 

प्रश्न--सच्चा ज्ञानी और सच्चा भक्‍त किसे कह सकते हैं ? 

उत्तर--जिसके हृदय में अथाह प्रेम है और जो सभी अवस्थाओं में अद्वेत 
तत्त्व का साक्षात्कार करता है, वही सच्चा ज्ञानी है। और सच्चा भक्त वह है, 
जो परमात्मा के साथ जीवात्मा की अभिन्न रूप से उपलब्धि कर यथार्थ ज्ञानसम्पन्न 
हो गया है, जो सबसे प्रेम करता है और जिसका हृदय सवके लिए रुदन करता 
है। ज्ञान और भवित में से किसी एक का पक्ष लेकर जो दूसरे की निन्‍्दा करता 
है, वह न तो ज्ञानी है, न भवत--वह तो ढोंगी और धू्त है। 

प्रशन---ईश्वर की सेवा करने की क्या आवश्यकता है? 

उत्तर--यदि तुम एक वार ईइवर के अस्तित्व को मान लेते हो, तो उनकी 
सेवा करने के यथेष्ट कारण पाओगे। सभी शास्त्रों के मतानुसार भगवत्सेवा का 
अर्थ है स्मरण। यदि तुम ईश्वर के अस्तित्व में विश्वास रखते हो, तो तुम्हारे 
जीवन में पग पग पर उनको स्मरण करने का हेतु सामने आयेगा। 

प्रश्न---कया मायावाद अद्वेतवाद से भिन्न है? 


३७५ प्रश्नोत्तर 


उत्तर--नहीं, दोनों एक ही हैं। मायावाद को छोड़ अद्दैतवाद की और कोई 
भी व्याख्या सम्भव नहीं। 

प्रइत---ईश्वर तो अनन्त हैं, वे फिर मनुष्य रूप घारण कर इतने छोटे किस 
प्रकार हो सकते हैं? 

उत्तर--यह सत्य है कि ईश्वर अनन्त है। परन्तु तुम लोग अनन्त का जो 
अर्थ सोचते हो, अनन्त का वह अर्थ नहीं है। अनन्त कहने से तुम एक विराद जड़ 
. सत्ता समझ बैठते हो। इसी समझ के कारण तुम भ्रम में पड़ गये हो। जब तुम 
यह कहते हो कि भगवान्‌ मनुष्य रूप धारण नहीं कर सकते, तो इसका अर्थ तुम 
ऐसा समझते हो कि एक विराट्‌ जड़ पदार्थ को इतना छोटा नहीं किया जा सकता। 
परन्तु ईश्वर इस अर्थ में अनन्त नहीं है। उसका अनन्तत्व चैतन्य का अनन्त॒त्व 
है। इसलिए मानव के आकार में अपने को अभिव्यक्त करने पर भी उनके 
स्वरूप को कुछ भी क्षति वहीं पहुँचती। 

प्रश्न--कोई कोई कहते हैं कि पहले सिद्ध वन जाओ, फिर तुम्हें कर्म करने 
का ठीक ठीक अधिकार होगा; परन्तु कोई कहते हैं कि शुरू से ही कर्म करना, 
दूसरों की सेवा करना उचित है। इन दो विभिन्न मतों का सामंजस्य किस 
प्रकार हो सकता है? 

उत्तर--तुम तो दो अलग अलग वातों को एक में मिलाये दे रहे हो, इसलिए 
भ्रम में पड़ गये हो। कर्म का अर्थ है मानव जाति की सेवा अथवा घर्म-प्रचार-कार्य । 
यथार्थ प्रचार-कार्ये में अवश्य ही सिद्ध पुरुष के अतिरिक्त और किसीका अधिकार 
नहीं है, परन्तु सेवा में तो सभी का अधिकार है; इतना ही नहीं, जब तक हम 
इसरों से सेवा ले रहे हैं, तब तक हम दूसरों की सेवा करने को बाध्य भी हैं। 


र्‌ 
(जुकलिन नैतिक सभा, बुकलिन, अमेरिका) 


प्रश्न---आप कहते हैं कि सब कुछ मंगल के लिए ही है; परन्तु देखने में 
आता है कि संसार सब ओर अमंगछल और दुःख-कष्ट से घिरा है। तो फिर 
आपके मत के साथ इस प्रत्यक्ष दीखनेवाले व्यापार का सामंजस्य किस प्रकार ह्दो 
सकता है? 

उत्तर--आप यदि पहले अमंगल के अस्तित्व को प्रमाणित कर सकें, तभी 
मैं इस प्रश्न का उत्तर दे सकूँगा। परन्तु वैदान्तिक धर्म तो अमंगल का अस्तित्व 
ही स्वीकार नहीं करता। सुख से रहित अनन्त दुःख कहीं हो, तो उसे अवश्य ग्रकृत 
अमंगल कहा जा सकता है। पर यदि सामयिक दुःख-कष्ट हृदय की कोमलता 
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और महत्ता में वृद्धि कर मनुष्य को अनन्त सुख की ओर अग्रसर कर दे, तो फिर 
उसे अमंगल नहीं कहा जा सकता, वल्कि उसे तो परम मंगल कहा जा सकता 
है। जब तक हम यह अनुसन्धान नहीं कर लेते कि किसी वस्तु का अनन्त के राज्य 
में क्या परिणाम होता है, तव तक हम उसे बुरा नहीं कह सकते। 

शैतान की उपासना हिन्दू धर्म का अंग नहीं है। माचव जाति ऋमोन्नति 
के मार्ग पर चल रही है, परन्तु सब लोग एक ही प्रकार की स्थिति में नहीं पहुँच 
सके हैं। इसीलिए पाथिव जीवन में कोई कोई लोग अन्यान्य व्यक्तियों की अपेक्षा 
अधिक महान्‌ और पवित्र देखे जाते हैं। प्रत्येक मनुष्य के लिए उसके अपने वर्तमान 
उन्नति-क्षेत्र के भीतर स्वयं को उन्नत बनाने के लिए अवसर विद्यमान है। हम 
अपना नाश नहीं कर सकते, हम अपने भीतर की जीवनी शक्ति को नष्ट या दुर्वे 
नही कर सकते, परन्तु उस शक्ति को विभिन्न दिशा में परिचालित करने के 
लिए हम स्वतन्त्र हैं। 

प्रश्न--पार्थिव जड़ वस्तु की सत्यता क्‍या हमारे मत की केवल कल्पना नहीं 
है? 

उत्तर--मेरे मत में वाह्य जगत्‌ की अवश्य एक सत्ता है--हमारे मन के विचार 
के वाहर भी उसका एक अस्तित्व है। चैतन्य के क्रविकास-रूप महान्‌ विधान का 
अनुवर्ती होकर यह समग्र विश्व उन्नति के पथ पर अग्रसर हो रहा है। चैतन्य का 
यह क्रमविकास जड़ के क्रमविकास से पृथक्‌ है। जड़ का क्रमविकास चैतन्य की 
विकास-प्रणाली का सूचक या प्रतीोकस्वरूप है, किन्तु उसके द्वारा इस प्रणाली 
की व्याख्या नहीं हो सकती। वर्तमान पार्थिव परिस्थिति में बद्ध रहने के कारण 
हम अभी तक व्यक्तित्व नहीं श्राप्त कर सके हैं। जब तक हम उस उच्चतर भूमि 
में नहीं पहुँच जाते, जहाँ हम अपनी अन्तरात्मा के परम लक्षणों को प्रकट करने के 
उपयुक्त यन्त्र बन जाते हैं, तव त्तक हम प्रकृत व्यक्तित्व की प्राप्ति नहीं कर सकते। 

प्रशन--ईसा मसीह के पास एक जन्मान्च शिक्षु को ले जाकर उनसे पूछा 
गया था कि शिश्‌ अपने किये हुए पाप के फल से अन्बा हुआ है अथवा अपने माता- 
पिता के पाप के फल से--इस समस्या की मीमांसा आप किस प्रकार करेंगे ? 

उत्तर--श्स समस्या में पाप की वात को ले आने का कोई भी प्रयोजन नहीं 
दीख पड़ता | तो भो मेरा दृढ़ विश्वास है कि शिशु की यह अन्बता उसके पूर्व जन्म- 
कृत किसी कर्म का ही फल होगी। मेरे मत में, पूर्व जन्म को स्वीकार करने पर 
ही ऐसी समस्याओं को मीमांसा हो सकती है। 

प्रशन--मृत्यु के पदचात्‌ हमारी जात्मा क्या जानन्द की अवस्था को प्राप्त 
करती है? 


३७७ प्रश्नोत्तर' 


उत्तर--मृत्यु तो केवल अवस्था का परिवतंन मात्र है। देश-काल आपके 
ही भीतर वर्तमान हैं, आप देश-काल के अन्तर्गत नही हैं। बस इतना जानने 
से ही यथेष्ठ होगा कि हम, इहलोक में या परलोक में, अपने जीवन को जितना 
पवित्र और महान्‌ बनायेंगे, उतना ही हम उन भगवान्‌ के निकट होते जायँगे, 
जो सारे आध्यात्मिक सौन्दर्य और अनन्त आनन्द के केन्द्रस्वरूष हैं। 


३३ 
(द्वेन्टिएथ सेन्चुरी क्लब, बोस्टन, अमेरिका ) 


प्रशन--क्या वेदान्त का प्रभाव इसलाम धर्म पर कुछ पड़ा है? 

उत्तर--वेदान्त मत की आध्यात्मिक उदारता ने इसछाम धर्म पर अपना 
विशेष प्रभाव डाला था। भारत का इसलाम धर्म संसार के अन्याच्य देशों के 
इसलाम धर्म की अपेक्षा पूर्ण रूप से भिन्न है। जब दुसरे देशों के मुसलमान यहाँ 
आकर भारतीय मुसलूमानों को फुसछाते हैं कि तुम विधियों के साथ मिल- 
जुलकर कैसे रहते हो, तभी अशिक्षित कट्टर मुसलमान उत्तेजित होकर दंगा-फ़साद 
मजाते हैं। 

प्रशन--क्या वेदान्त जाति-भेद मानता है? 

उत्तर--जाति-मेद वेदान्त धर्म का विरोधी है। जाति-भेद एक सामाजिक 
प्रथा मात्र है और हमारे बड़े बड़े आचार्यो ते उसे तोड़ने के प्रयत्न किये हैं। बौद्ध 
धर्म से लेकर सभी सम्प्रदायों ने जाति-भेद के विरुद्ध प्रचार किया है, परन्तु ऐसा 
प्रचार जितना ही बढ़ता गया, जाति-भेद की शंखछा उतनी ही दृढ़ होती गयी। 
जाति-भेद की उत्पत्ति भारत की राजनीतिक संस्थाओं से हुई है। वह तो वश- 
परम्परागत व्यवसायों का समवाय (४४१० ह॒प्प0) मात्र है। किसी प्रकार 
के उपदेश की अपेक्षा यूरोप के साथ व्यापार-वाणिज्य की प्रतियोगिता ने जाति- 
भेद को अधिक मात्रा में तोड़ा है। 

प्रशव--वेदों की विशेषता किस वात में है ? 

उत्तर--वेदों की एक विशेषता यह है कि तारे शास्त्र-प्रन्थों में एकमात्र 
वेद ही बारम्बार कहते हैं कि वेदों के भी अतीत हो जाना चाहिएं। वेद कहते 
हैं कि वे केवल वाल-बुद्धि व्यक्तियों के छिए लिखे गये हैं। इसलिए विकास कर 
चुकने पर वेदों के परे जाना पड़ेगा। 

प्रशन--आपके मत में प्रत्येक जीवात्मा क्या नित्य सत्य है? 

उत्तर--जीवात्मा मनष्य की वृत्तियों की समष्टिस्वरूप है, और इन वृत्तियों 
का प्रतिक्षण परिवर्तन होता रहता है। इसलिए यह जीवात्मा अनन्त काल के 


विवेकानन्द साहित्य - ३७८ 


लिए कभी सत्य नहीं हो सकती। इस मायिक जगतृ्‌-प्रपंच के भीतर ही उसकी 
सत्यता है। जीवात्मा तो विचार और स्मृति की समष्टि है--वह नित्य सत्य 
कैसे हो सकती है? 

प्रशन--भारत में वौद्ध धर्म का पतन क्‍यों हुआ ? _ 

उत्तर--वास्तव में भारत में वौद्ध धर्म का लोप नहीं हुआ। वह एक विराट 
सामाजिक आन्दोलन मात्र था। बुद्ध के पहले, यज्ञ के नाम से तथा अन्य विभिन्न 
कारणों से बहुत प्राणिहिसा होती थो और लोग वहुत मद्यपान एवं आमिष-आहार 
करते थे। वुद्ध के उपदेश के फल से मद्यपान और जीव-हत्या का भारत से प्रायः 
लोप सा हो गया है। 

डे 

(अमेरिका के हार्डफ़ोर्ड भें आत्मा, ईश्वर और घम्में! विषय पर स्वासी जी 
का एक भाषण समाप्त होने पर वहाँ के श्रोताओं ने कुछ प्रइन पुछे थे। वे प्रश्न 
तथा उनके उत्तर नीचे दिये गये हैं।)* 


दर्शकों में से एक ने कहा--अगर पुरोहित छोग नरक की ज्वाला के वारे 
में बातें करना छोड़ दें, तो लोगों पर से उनका प्रभाव ही उठ जाय। 

उत्तर--उठ जाय,तो अच्छा ही हो। अगर आतंक से कोई किसी धर्मको मानता 
है, तो वस्तुतः उसका कोई भी धर्म नहीं। इससे तो मनुष्य को उसकी पाशविक 
प्रकृति के वजाय उसकी दैवी प्रकृति के बारे में उपदेश देना कहीं अच्छा है। 

प्रश्न--जव प्रभू (ईसा) ने यह कहा कि स्वर्ग का राज्य इस संसार में नहीं 
है, तो इससे उनका क्या तात्पय॑ था? 

उत्तर--यह कि स्वर्ग का राज्य हमारे अन्दर है। यहूदी लोगों का विश्वास था 
कि स्वर्ग का राज्य इसी पृथ्वी पर है। पर ईसा मसीह ऐसा नहीं मानते थे। 

भईन--त्या आप मानते हैं कि मनुष्य का विकास पशु से हुआ है? 

उत्तर--मैं मानता हूँ कि विकास के नियम के अनुसार ऊँचे स्तर के प्राणी 
अपेक्षाकृत निम्न स्तर से विकसित हुए हैं। 

_ अइत--ज्या आप किसी ऐसे व्यक्ति को मानते हैं, जो अपने पूर्व जन्म की 

वात जानता हो ? हे 

उत्तर--हाँ, कुछ ऐसे लोगों से मेरी भेंट हुई है, जो कहते हैं कि उन्हें अपने 
पिछले जीवन की वातें याद है। वे इतना ऊपर उठ चुके हैं कि अपने पूर्व जन्म की 
वाते याद कर सकते हैं। 





१. यह भाषण “विवेकानन्द साहित्य', द्वितीय खंड में प्रकाशित हुआ है। स० 


हे प्रदनोत्तर 


प्रधब--ईसा मसीह के कूम् पर चढ़ने की बात में बया आपको विश्वास है ? 
उत्तर--ईसा मसीह ईश्वर के अवतार थे। कोई उन्हें मार नहीं सकता था। 
देह, जिसको कस पर चढ़ाया गया, एक छाया मात्र थी, एक मृगतृप्या थी। 
प्रश्न---अभगर वे ऐसे छाया-शरीर का निर्माण कर सके, तो कया यह सबसे 
घड़ा चमत्कारपूर्ण कार्य नहीं है ? ' 
उत्तर--चमत्कारपूर्ण कार्यो को में आध्यात्मिक मार्ग का सबसे बड़ा रोड़ा 
मानता हैं। एक बार वुद्ध के थिप्यों ने उनसे एक ऐसे व्यक्षित की चर्चा की, जो 
तथाकथित चमत्कार दिखाता धा--वह एक कटोरे को बिना छुए ही काफ़ी ऊँचाई 
पर रोके रखता था। उन लोगों ने बुद्ध को वह कटोरा दियाया, तो उन्होंने उसे 
अपने पैरों से कुचछ दिया और कहा--कभी तुम इन चमत्कारों पर अपनी धास्वा 
मत आधारित करो, बल्कि घाद्वत सिद्धान्तों में सत्य की रोज परो। बुद्ध ने उस 
सच्चे आन्तरिक प्रकाश की शिक्षा दी-ह प्रकाण, जो आत्मा की देन है भौर 
जो एकमात्र ऐसा विश्वसनीय प्रकाश है, जिसके सद्दारे चछा जा सत्ता ट। 
चघमतार तो केवल मार्ग के रोड हूँ। उन्हें हमें रास्ते से अलग हृदा देना चाहिए। 
प्रज्ध--सया आप मानते हैं कि सभलोपदेश” सपमुच ईसा मसीह के है! 
उत्तर--हां, मैं ऐसा मानता हूं। और इस सम्बन्ध में मैं धर्म विचारकों की 
तरह पुस्तकों पर ही भरोसा करता हूँ, यद्यपि मैं यह नी समसता हूँ कि पुस्तक 
को प्रमाण बनाना बहुत्त ठोस आधार नहीं है। पद इन सारी बातों के बावजूद 
हम सभी छलोपदेश' को निःसंकोच अपना परयप्रदर्भक मान सदी ए। भी इगारी 
जन्तरात्मा को जेंसे, उसे हमें स्वीकार करना हैं। इसा वा पचिस 
बुघ ने उपदेश दिया था और सदा उनके उपदेश आधीयों से भरे रासे थे। कमी 
उन्होंने अपने जीवन में अपने कार्यों अबवा अपने शब्दों से छिलीडी एम 


गी, भर परवुप्ट्र जववा कब्फ्पूगस ने हो। 
५ 
(निम्नलिसित प्रशनोत्तर अमेरिका में दिये हुए विभिन्न भाएथा दे सन्त मे 
हुए थे। यहाँ से इनका संप्रहू किया गया है। इतमें से यह अमेरिशा हे एफ संदार- 
पत्र से संगृहीत है।) 


साल पहन 
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70467) का प्रवर्तन सर्वप्रथम हमारे देश के एक दार्शनिक ने ही किया था। 
प्राचीन ऋषि सृष्टि! पर विश्वास नहीं करते थे। सुष्टि' कहने से तात्पयं निकलता 
है--कुछ नहीं से कुछ' का होना, अभाव' से भाव” की उत्पत्ति । यह असम्भव 
है। जिस प्रकार काल का आदि नहीं है, उसी प्रकार सृष्टि का भी आदि नहीं है। 
ईश्वर और सृष्टि मानो दो समानाच्तर रेखाओं के समान हैं--उनका न आदि है, 
न अन्त--वे नित्य पृथक हैं। सृष्टि के बारे में हमारा मत यह है---वह थी, है, 
और रहेगी।' पाइचात्य देशवासियों को भारत से एक बात सीखनी है--बह है 
परघर्म-सहिष्णुता। कोई भी धर्म बुरा नहीं है, क्योंकि सब धर्मो का सार एक 
ही है। 

प्रशन--भारत की स्त्रियाँ उतनी उन्नत क्‍यों नहीं है? 

उत्तर--विभिन्न समयों में अनेक असभ्य जातियों ने भारत पर आक्रमण 
किया था, प्रधाततः उसीके कारण भारतीय महिलाएएँ इतनी अनुन्नत हैं। फिर, 
इसमें कुछ दोष तो भारतवासियों के निजी भी हैं। 

किसी समय अमेरिका में स्वामी जी से कहा गया था कि हिन्दू धर्म ने कभी 
किसी अन्य धर्मावलम्बी को अपने धर्म में नही मिलाया है। इसके उत्तर में उत्होंने 
कहा, जैसे पूर्व के लिए बुद्धेवेव के पास एक विशेष सन्देश था, उसी प्रकार 
पश्चिम के लिए मेरे पास भी एक सन्देश है।” 

प्रशत--आप क्या यहाँ (अमेरिका में) हिन्दु धर्म के क्रियाकलाप, अनुप्ठान 
आदि को चलाना चाहते हैं ? 

उत्तर--मैं तो केवल दार्शनिक तत्त्वों का ही प्रचार कर रहा हूँ। 

प्रश्त---वया आपको ऐसा नहीं माढूम होता कि यदि भावी नरक का डर 
मनुष्य के सामने से हटा दिया जाय, तो किसी भी रूप से उसे क़ाबू में रखना असम्भव 
हो जायगा ? 

उत्तर--तहीं; वल्कि मैं तो यह समझता हूँ कि भय की अपेक्षा हृदय में 
प्रेम और आशा का संचार होने से वह अधिक अच्छा हो सकेगा। 


६ 


(स्वामी जी ने २५ भा, सन्‌ १८९६३० को संयुक्त राष्ट्र अमेरिका के हॉर्वर्ड 
विश्वविद्यालय की 'ग्रेजुएट दाशनिक सभा में चेदान्त दर्शन के बारे में एक व्याख्यान 
दिया था। व्याख्यान समाप्त होने पर ओताओं के साथ निम्नलिखित प्रदनोत्तर हुए।) 


प्रश्न---मैं यह जानना चाहता हूँ कि भारत में दार्शनिक चिन्तन की वर्तमान 
अवस्था कसी है ? इन सब बातों की वहाँ आजकरू कहाँ तक आलोचना होती है ? 


३८१ प्रइनोत्तर 


उत्तर--मैंने पहले ही कहा है कि भारत में अधिकांश लोग द्वैतवादी हैं। 
अद्वतवादियों की संख्या बहुत अल्प है। उस देश में (भारत में) आलोचना का 
प्रधान विषय है मायावाद और जीव-तत्त्व। मैंने इस देश में आकर देखा कि यहाँ 
के श्रमिक संसार की वर्तमान राजनीतिक परिस्थिति से भली भाँति परिचित हैं, 
परन्तु जब मैंने उनसे पूछा, धर्म कहने से तुम क्या समझते हो, अमुक अमुक सम्प्रदाय 
का धर्म-मत किस प्रकार का है', तो उन्होंने कहा, ये सब बातें हम नहीं जानते--हम 
तो बस चचे में जाते भर हैं।' परन्तु भारत में किसी किसान के पास जाकर यदि 
मैं पूछ कि तुम्हारा शासनकर्ता कौन है, तो वह उत्तर देगा, 'यह वात मैं नहीं जानता, 
मैं तो केवल टैक्स (कर) दे देता हूँ।” पर यदि मैं उससे घर्मं के विषय में पूछ, तो 
वह तत्काल बता देगा कि वह हतवादी है, और माया तथा जीव-तत्त्व के सम्बन्ध 
में वह अपनी धारणा को विस्तृत रूप से कहने के लिए भी तैयार हो जायगा। वे 
लिखना-पढ़ना नहीं जानते, परल्तु इन बातों को उन्होंने साधु-संन्यासियों से सीखा 
है, और इन विषयों पर विचार करना उन्हें बहुत अच्छा लगता है। दिन भर काम 
करने के पश्चात्‌ पेड़ के नीचे बैठकर किसान छोग इन सब तत्त्वों पर विचार किया 
करते हैं। 

प्रश्त--कट्टर या असल हिन्दू किसे कह सकते हैं ? हिन्दू धर्म में कट्टरता 
(०४०१०5०) का क्या अर्थ है ? 

उत्तर--वरतंमान काल में तो खान-पान अथवा विवाह के विषय में जातिगत 
विधि-निषेध का पालन करने से ही कट्टर या असल हिन्दू हो जाता है। फिर वह्‌ 
चाहे जिस किसी धर्म-मत में विश्वास क्यों न करे, कुछ बनता-विगड़ता नहीं । 
भारत में कभी भी कोई नियमित धमंसंघ या चर्च नहीं था; इसलिए कट्टर या 
असल हिन्दुपन गठित तथा नियमित करने के लिए संघवद्ध रूप से कभी चेष्टा 
नहीं हुई। संक्षेप में हम कह सकते है कि जो वेदों में विश्वास रखते हैं, वे ही असल 
या कट्टर हिन्दू हैं। पर वास्तव में, देखने में यह आता है कि द्वेतवादी सम्प्रदायों में 
से अनेक केवल वेद-विश्वासी न होकर पुराणों में ही अधिक विश्वास रखते हैं। 

प्रशन--आपके हिल्दु दर्शन ने यूनानियों के स्टोइक दर्शन पर किस प्रकार 
प्रभाव डाला था ? 


१. सम्भवतः ईसा से ३०८ वर्ष पूर्व ग्रीस के दाशनिक ज्ीनो (८४०) ने 
इस दर्शन का प्रचार किया था। इनके सत से, सुख-दुःख, भला-बुरा, सब विषयों 
में समभावसम्पन्न रहना और अविचलित रहकर सबको सहना ही मनुष्य जीवन 
का परम पुरुषार्थ है। सं० 


विवेकानन्द साहित्य इ८२ 


उत्तर--बहुत सम्भव है कि उसने सिकन्दरिया निवासियों द्वारा उस पर 
कुछ प्रभाव डाला था। ऐसा सन्देह किया जाता है कि पाइथागोरस के उपदेशों 
में सांख्य दर्शन का प्रभाव विद्यमान है। जो हो, हमारी यह धारणा है कि 
सांख्य दर्शन ही वेदों में निहित दाशनिक तत्त्वों का युक्ति-विचार द्वारा समन्वय 
करने का सबसे प्रथम प्रयत्न है। हम वेदों तक में कपिल के नाम का उल्लेख 
पाते हैं---ऋर्षष प्रसूतं कपिल यस्तमग्रे।' 

---जिन्होंने उन कपिझ ऋषि को पहले प्रसव किया था।* 

प्रदन--पाइचात्य विज्ञान के साथ इस मत का विरोध कहाँ पर है ? 

उत्तर--विरोध कुछ भी नहीं है। बल्कि हमारे इस मत के साथ पाइचात्य 
विज्ञान का सादृश्य ही है। हमारा परिणामवाद तथा आकाश और प्राण तत्त्व 
ठीक आपके आधुनिक दर्शनों के सिद्धान्त के समान है। आपका परिणामवाद या 
क्रमविकास हमारे योग और सांख्य दर्शन में पाया जाता है। दृष्टान्तस्वरूप 
देखिए--पतंजलि ने बतलाया है कि प्रकृति के आपूरण के द्वारा एक जाति अन्य 
जाति में परिणत होती है--जात्यन्तरपरिणामः प्रकृत्यापुरात्‌ ॥ केवल इसकी 
व्याख्या के विषय में पतंजलि के साथ पाइचात्य विज्ञान का मतभेद है! पतंजलि 
की परिणाम की व्याख्या आध्यात्मिक है। वे कहते हैं--जव एक किसान अपने 
खेत में पानी देने के लिए पास के ही जलाशय से पानी लेना चाहता है, तो वह बस 
पानी को रोक रखनेवाले द्वार को खोल भर देता है--निमित्तमप्रयोजक प्रकृतीर्ना 
वरणमभेदस्तु ततः क्षेत्रिकवत्‌। उसी प्रकार प्रत्येक मनृष्य पहले से ही अनन्त है, 
केवल इन सब विभिन्न अवस्था-चक्ररुपी द्वारों या प्रतिबन्धों ने उसे वद्ध कर रखा 
है। इन प्रतिवन्धों कोःहटाने मात्र से ही उसकी वह अनन्त शवित बड़े वेग के साथ 
अभिव्यक्त होने ूगती है। तिर्यक्‌ योनि में सनृष्यत्व गृढ़ भाव से निहित है; 
अनुकूल परिस्थिति उपस्थित होने पर वह तत्क्षण ही मानव रूप में अभिव्यक्त हो 
जाता है। उसी प्रकार उपयुक्त सुयोग तथा अवसर उपस्थित होने पर मनुष्य के 
भीतर जो ईश्वरत्व विद्यमान है; वह अपने को अभिव्यक्त कर देता है। इसलिए 
आधुनिक नूतन मतवादवालों के साथ विवाद करने को विशेष कुछ नहीं है। उदा- 
हरणार्थे, विषयञत्यक्ष के सिद्धान्त के सम्बन्ध में सांख्य मत के साथ आधुनिक 
शरीर विज्ञान (श7एञं०ण०४५) का बहुत ही थोड़ा मतभेद है। ह 

प्रइल--परन्तु आप छोगों की पद्धति भिन्न है। 





१. इ्वेताइवतरोपनिषद्‌ ॥५ाश॥। 


३८३ प्रचनोत्तर 


उत्तर--हाँ, हमारे मतानुसार मन की समस्त शक्तियों को एकमुखी करना 
ही ज्ञान-छाभ का एकमात्र उपाय है। वहिविज्ञान में वाह्य विषयों पर मन को 
एकाग्न करना होता है और अन्तविज्ञान में मन की गति को आत्माभिमुखी करना 
पड़ता है। मन की इस एकाग्रता को ही हम योग कहते हैं। 

प्रशन--एकाग्रता की दशा में क्या इन सव तत्त्वों का यथार्थ ज्ञान आप ही आप 
प्रकट होता है ? 

उत्तर--योगी कहते हैं कि इस एकाग्रता शक्ति का फल अत्यन्त महान्‌ है। 
उनका कहना है कि मन की एकाग्रता के बल से संसार के सारे सत्य--वाह्य और 
अन्तर दोनों जगत्‌ के सत्य--करामलकवत्‌ प्रत्यक्ष हो जाते हैं। 

प्रशन--अद्व॑तवादी सृष्टि-तत्त्व के विषय में वया कहते हैं ? 

उत्तर--अद्वेतवादी कहते हैं कि यह सारा सुष्टि-तत्त्व तथा इस संसार में जो 
कुछ भी है, सब माया के, इस आपातप्रतीयमान प्रपंच के अन्तर्गत है। वास्तव में 
इस सबका कोई अस्तित्व नहीं है। परन्तु जब तक हम वद्ध हैं, तव तक हमें यह 
दृश्य जगत्‌ देखना पड़ेगा। इस दृश्य जगत्‌ में घटनाएँ कुछ निदिष्ट क्रम के अनुसार 
घटती रहती हैं। परन्तु उसके परे न कोई नियम है, न क्रम। वहाँ सम्पूर्ण मुक्ति 
--सम्पूर्ण स्वाघीनता है। 

प्रश्न--अद्वेतवाद क्या द्वतवाद का विरोधी है? 

उत्तर--उपनिपद्‌ प्रणालीवद्ध रूप से लिखित न होने के कारण जब कभी 
दार्शनिकों ने किसी प्रणालीवद्ध दर्शनशास्त्र की रचना करनी चाही, तब उन्होंने 
इन उपनिपदों में से अपने अभिप्राय के अनुकूल प्रामाणिक वाक्यों को चुन लिया है। 
इसी कारण सभी दर्शनकारों ने उपनिपदों को प्रमाण रूप से ग्रहण किया है,-- 
अन्यथा उनके दर्शन को किसी प्रकार का आधार ही नहीं रह जाता। तो भी हम 
देखते हैं कि उपनिपदों में सब प्रकार की विभिन्न चिन्तन-प्रणालियाँ विद्यमान है। 
हमारा यह सिद्धान्त है कि अद्वत॒वाद दृतवाद का विरोधी नहीं है। हम तो कहते 
हैं कि चरम ज्ञान में पहुँचने के छिए जो तीन सोपान हैं, उनमें से द्वेतवाद एक है। 
धर्म में सवंदा तीन सोपान देखने में आते हैं। प्रथम--द्वैतववाद। उसके बाद 
मनुष्य अपेक्षाकुत उच्चतर अवस्था में उपस्थित होता है--बह है विशिप्टा- 
दतवाद। और अन्त में उसे यह अनुभव होता है कि वह समस्त विश्व- 
ब्रह्माण्ड के साथ अभिन्न है। यही चरम दशा उद्धंतवाद हैं। इसलिए इन तीनों 
में परस्पर विरोव नहीं है, वल्कि वे आपस में एक दूसरे के सहायक या 
पूरक हैं। 

प्रशन--माया या अज्ञान के अस्तित्व का क्या कारण है ? 


विवेकानन्द साहित्य रेट४ड 


उत्तर--कार्य-करण संघात की सीमा के वाहर क्यों” का प्रइन नहीं पूछा 

जा सकता। माया-राज्य के भीतर ही क्यों” का प्रश्न पूछा जा सकता है। हम 
कहते हैँ कि यदि न्यायशास्त्र के अनुसार यह प्रश्न पूछ सका जाय, तभी हम उसका 

उत्तर देंगे। उसके पहले उसका उत्तर देने का हमें अधिकार नहीं है। 

प्रश---सगुण ईश्वर क्या माया के अन्तर्गत है ? 

उत्तर--हाँ; पर यह सगुण ईश्वर मायारूपी आवरण के भीतर से परि- 
दृश्यमात उस निर्गुण ब्रह्म के अतिरिक्त और कुछ नहीं है। माया या प्रकृति के 
अधीन होने पर वही निर्गुण ब्रह्म जीवात्मा कहलाता है, और मायाघीश या प्रकृति 
के नियन्ता के रूप में वही ईश्वर या सगृण ब्रह्म] कहलाता है। यदि कोई व्यक्ति 
सूर्य को देखने के लिए यहाँ से ऊपर की ओर यात्रा करे, तो जब तक वह असल 
सूर्य के निकट नहीं पहुँचता, तव तक वह सूर्य को ऋमशः अधिकाधिक बड़ा ही 
देखता जायगा। वह जितना ही आगे बढ़ेगा, उसे ऐसा माछूम होगा कि वह 
भिन्न भिन्न सूर्यों को देख रहा है, परन्तु वास्तव में वह उसी एक सूर्य को देख रहा 
है, इसमें सन्देह नही। इसी प्रकार, हम जो कुछ देख रहे हैं, सभी उसी निर्गुण 
ब्रह्मसत्ता के विभिन्न रूप मात्र है, इसलिए उस दृष्टि से ये सव सत्य हैं। इनमें 
से कोई भी मिथ्या नहीं है, परन्तु यह कहा जा सकता है कि ये निम्नतर सोपान 
मात्र हैं। - 

प्रशन--उस पूर्ण निरपेक्ष सत्ता को जानने की विश्येप प्रणाली कौन सी है? 

उत्तर--हमारे मत में दो प्रणालियाँ हैं। उनमें से एक तो अस्तिभावद्योतक 
या धवृत्ति मार्ग'है और दूसरी नास्तिभावद्योतक या निवृत्ति मार्ग है। प्रथमोक्‍्त 
मार्ग से सारा विश्व चछता है--इसी पथ से हम प्रेम के द्वारा उस पूर्ण वस्तु को प्राप्त 
करने की चेष्टा कर रहे हैं। यदि प्रेम की परिधि अनन्त गनी बढ़ा दी जाय, तो हम 
उसी विद्वव-्रेम में पहुँच जायेंगे। दूसरे पथ में 'नेति', नेति' अर्थात्‌ यह नहीं, 
यह नहीं! इस प्रकार की साधना करनी पड़ती है। इस साधना में चित्त की जो 
कोई तरंग मत्त को वहिर्मुखी बनाने की चेष्टा करती है, उसका निवारण करना 
पड़ता है। अन्त में मत ही मानो मर जाता है, तव सत्य स्वयं प्रकाशित हो जाता 
है। हम इसीको समाधि या ज्ञानातीत अवस्था या पूर्ण ज्ञानावस्था कहते हैं। 

ह भश्न--तब तो यह विपयी (ज्ञाता या द्रष्टा) को विषय ज्ञिय या दृद्य) 

सें डुबा देने की अवस्था हुई ? 

उत्तर--विषयी को विषय में नहीं, वरन्‌ विषय को विषयी में डुबा देंने की। 
पास्तित में यह जगत्‌ विलीन हो जाता है, केवल 'मैं” रह जाता है--एकमात्र मैं 
ही वर्तमान रहता है। न्‍ ४ 


रेट प्रघनोत्तर 


प्रशन--हमारे कुछ जर्मन दार्भनिकों का मत है कि भारतीय भक्तिवाद 
सम्भवत्ः पाइचात्व प्रभाव का ही फल है। 

उत्तर--इस विपय में मैं उनसे सहमत नहीं हूँ। इस प्रकार का अनुमान 
एक क्षण के लिए भी नहीं टिक सकता। भारतीय भवित पाद्चात्य देशों की भवित 
के समान नहीं है। भवित के सम्बन्ध में हमारी मुख्य घारणा यह है कि उसमें भय 
का भाव बिल्कुल ही नहीं रहता--रहता है केवल भगवान्‌ के प्रति प्रेम। दूसरी 
वात यह है कि ऐसा अनुमाने बिल्कुल अनावश्यक है। भवित की बातें हमारी 
प्राचीनतम उपनियदों तक में विद्यमान हैं और ये उपनियद्‌ ईसाइयों की वाइविल 
से बहुत प्राचीन हैं। संहिता में भी भवित का वीज देखने में आता है। फिर 'भवित्' 
दजद भी कोई पाश्वात्य शब्द नहीं है। वेद-मन्त्र में 'श्रद्धा' घब्द का जो उल्लेस 
है, उसीसे क्रमशः भक्तिवाद का उद्भव हुआ था। 

प्रदन--ईसाई घर्म के सम्बन्ध में भारतवासियों की कया धारणा है? 

उत्तर--बड़ी अच्छी घारणा है। वेदान्त सभी को ग्रहण करता है। दूसरे 
देशों की तुलना में भारत में हमारी धर्म-शिक्षा का एक विशेषत्व है। मान लीजिए, 
मेरे एक लड़का है। मैं उसे किसी धर्ममत की शिक्षा नहीं दूंगा, में उसे प्राणायाम 
सिखाऊँगा, मन को एकाग्र करना सिखाऊंगा और थोडी-बहुत सामान्य प्रार्थना 
की शिक्षा दूंगा; परन्तु वैसी प्रार्यना नहीं, जैसी आप समझते है, वरन्‌ इस प्रकार 
की कुछ प्रार्यना-- जिन्होंने इस विश्व-बह्माण्ड की सृष्टि की है, मैं उनका ध्यान 
करता हें--वे मेरे मन को ज्ञानालोक से आलोकित करें। इस प्रकार उसकी 
धर्म-शिक्षा चलती रहेगी। इसके बाद वह विभिन्न मतावरूम्बी दार्शनिकों एवं 
आचार्यों के मत सुतता रहेगा। उनमें से जिनका मत वह्‌ अपने लिए सबसे अधिक 
उपयुवत्त समझेगा, उन्हीको वह गुरु रूप से ग्रहण करेगा और वह स्वयं उनका शिप्य 
बन जायगा। वह उनसे प्रार्यना करेगा, आप जिस दर्शन का प्रचार कर रहे है 
वही सर्वोत्तप्ट है; अतएवं आप कृषा करके मुझसे उसकी शिक्षा दीमिए।' 

हमारी मूल बात यह है कि आपका मत मेरे लिए तबा मेरा मत आपके 
लिए उपयोगी नहीं हो सफता। प्रत्येक का साधननथ भिन्न भिन्न दोता £ै। यह 
भी हो सकता है कि मेरी लड़की का साधन-मार्ग एक प्रहार का हो, मेरे छड़ईः का 
दुसरे प्रकार का, और मेरा इन दोनों से बिल्कुल भिन्न प्रकार का। अतः प्रत्येक 
जपवित फा इप्ट या निर्वाचित पय भिन्न भिन्न हो सकता है,--शौर सब लोग अपने 


बपने साधन-मार्ग की बातें गुप्त रखते हैं। अपने साथननयय छे वरिएय में देव 


| 


१. * तत्सवितुपरेष्यं भर्गों देवत्थ घोमहि घियो यो नः प्रचोदयात्‌। 
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मैं जानता हूँ और मेरे गुए--किसी तीसरे व्यक्ति को यह नहीं वताया जाता; 
क्योंकि हम दुसरों से वृथा विवाद करना नहीं चाहते। फिर, इसे दूसरों के पास 
प्रकट करने से उनका कोई लाभ नहीं होता; क्योंकि प्रत्येक को ही अपना अपना 
मार्ग चुन लेना पड़ता है। इसीलिए सर्वसाधारण को केवल सर्वसाधारणोपयोगी 
दर्शन और साधना-प्रणाली का ही उपदेश दिया जा सकता है। एक दृष्टान्त 
लछीजिए---अवश्य उसे सुनकर आप हँसेंगे। मान लीजिए, एक पैर पर खड़े रहने 
से शायद मेरी उन्नति में कुछ सहायता होती हो; परन्तु इसी कारण यदि मैं सभी 
को एक पैर पर खड़े होने का उपदेश देने लग, तो क्या यह हँसी की बात न होगी 
हो सकता है कि मैं द्वेतवादी होऊँ और मेरी स्त्री अद्वेतववादी। मेरा कोई लड़का, 
इच्छा करे तो ईसा, बुद्ध या मुहम्मद का उपासक बन सकता है, वे उसके इष्ठ है। 
हाँ, यह अवश्य है कि उसे अपने जातिगत सामाजिक नियमों का पालन करना 
पड़ेगा। 

प्रशन--क्या सब हिन्दुओं का जाति-विभाग में विश्वास है ? 

उत्तर--उन्हें बाध्य होकर जातिगत नियम मानने पड़ते हैं। उत्तका भले 
ही उनमें विव्वास न हो, पर तो भी वे सामाजिक नियमों का उल्लंघन नहीं कर 
सकते। 

प्रश्त--इस प्राणायाम और एकाग्रता का अभ्यास क्या सब लोग करते हैं ? 

उत्तर--हाँ; पर कोई कोई लोग बहुत थोड़ा करते हैं--धर्मशास्त्र के आदेश 
का उल्लंघन न करने के लिए जितना करना पड़ता है, बस उतना ही करते हैं। 
भारत के मन्दिर यहाँ के गिरजाघरों के समान नहीं हैं। चाहे तो कल ही सारे 
मन्दिर ग़ायव हो जाय, तो भी छोगों को उनका अभाव महसूस नहीं होगा। स्वर्ग 
की इच्छा से, पुत्र की इच्छा से, अथवा इसी प्रकार की और किसी कामना से लोग 
मन्दिर बनवाते हैं। हो सकता है, किसीने एक बड़े भारी मन्दिर की प्रतिष्ठा कर 
उसमें पूजा के लिए दो-चार पुरोहितों को भी नियुक्त कर दिया; पर मुझे वहाँ 
जाने की कुछ भी आवश्यकता नहीं है; क्योंकि मेरा जो कुछ पूजा-पाठ है, जह 
मेरे घर में ही होता है। प्रत्येक घर में एक अलग कमरा होता है, जिसे ठाकुर-घर' 
या पूजा-गृह' कहते हैं। दीक्षा-प्रहण के वाद प्रत्येक बालक या वालिका का यह 
कर्तेंग्य हो जाता है कि वह पहले स्नान करे, फिर पूजा, सन्ध्या, वन्दनादि। उसकी 
इस पूजा या उपासना का अर्थ है--प्राणायाम, ध्यान तथा किसी मन्त्र विशेष 
का जप। और एक वात की ओर विशेष ध्यान देना पड़ता है; वह है--साधना 
के समय शरीर को हमेशा सीधा रखना। हमारा विश्वास है कि मन के बल से 
शरीर को स्वस्थ और सवरू रखा जा सकता है। एक व्यक्ति इस प्रकार पूजा 
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आदि करके चला जाता है, फिर दूसरा आकर वहाँ बैठकर अपना पूजा-पाठ आदि 
करने लगता है। सभी निस्तब्ध भाव से अपनी अपनी पूजा करके चले जाते हैं। 
कभी कभी एक ही कमरे में तीन-चार व्यक्ति बैठकर उपासना करते हैं, परच्तु 
उनमें से हर एक की उपासना-अ्रणाली भिन्न भिन्न हो सकती है। इस प्रकार की 
पूजा प्रतिदिन कम से कम दो वार करनी पड़ती है। 

प्रन्‍न---आपने जिस अद्वेत-अवस्था के बारे में कहा है, वह क्या केवल एक 
आदर्श है, अथवा उसे लोग प्राप्त भी करते हैं ? 

उत्तर--हम कहते हैं कि वह यथाथे है--हम कहते हैं कि वह अवस्था उपलब्ध: 
होती है। यदि वह केवल थोथी वात हो, तव तो उसका कुछ भी मूल्य नहीं। उस 
तत्त्व की उपलब्धि करने के लिए वेदों में तीन उपाय बतलाये गये हैं--श्रवण, 
मनन और निदिष्यासत। इस आत्म-तत्त्व के विषय में पहले श्रवण करना होगा ।: 
श्रवण करने के बाद इस विषय पर विचार करना होगा--आँखें मूंदकर विश्वास 
न कर, अच्छी तरह विचार करके समझ-बूझकर उस पर विश्वास करना होगा। 
इस प्रकार अपने सत्यस्वरूप पर विचार करके उसके निरन्तर ध्यान में नियुक्त 
होना होगा, तव उसका साक्षात्कार होगा। यह प्रत्यक्षानुभूति ही यथार्थ घर्म है। 
क्रेवल किसी मतवाद को स्वीकार कर लेता धर्म का अंग नहीं है। हम तो कहते" 
हैं कि यह समाधि या ज्ञानातीत अवस्था ही घर्म है। 

प्रइन---यदि आप कभी इस समाधि अवस्था को प्राप्त कर छें, तो क्या आप 
उसका वर्णन भी कर सकेंगे ? . 

उत्तर--नहीं; परन्तु समाधि अवस्था या पूर्ण ज्ञान की अवस्था प्राप्त हुई 
है या नहीं, इस वात को हम जीवन के ऊपर उसके फलाफल को देखकर जान सकते 
हैं। एक मूर्ख व्यक्ति जब सोकर उठता है, तो वह पहले जैसा मूर्ख था, अब भी वैसा 
ही मूर्ख रहता है; शायद पहले से और भी खराब हो सकता है। परल्तु जब कोई 
व्यक्ति समाधि में स्थित होता है, तो वहाँ से व्युत्यान के बाद वह एक तत्तवज्ञ, साथ, 
भहापुरुष हो जाता है। इसीसे स्पष्ट है कि ये दोनों अवस्थाएँ कितनी भिन्न भिन्न है। 

प्रशन--मैं प्राष्यापक--के प्रदन का सूत्र पकड़ते हुए यह पूछता चाहता हूँ 
कि क्या आप ऐसे लोगों के विषय में जानते हैं, जिन्होंने आत्म-सम्मोहन विद्या 
($था॥ए७००४5४०). का कुछ अध्ययन किया है ? अवश्य ही प्राचीवत भारत 
में इस विद्या की बहुत चर्चा होती थी--पर अब उतनी दिखायी नहीं देती। मैं 
जानना चाहता हूँ कि जो लोग आजकल उसकी चर्चा और साधना करते हैं, उतका 
इस विद्या के विषय में क्या कहना है, और वे इसका अभ्यास या साधना किस तरह 
करते हैं। 
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उत्तर--आप पाइचात्य देश में जिसे सम्मोहन-विद्या कहते हैं, वह तो असली 
व्यापार का एक सामान्य अंग मात्र है। हिन्दू लोग उसे आत्मापसम्मोहर्न (8८ 
च८- 9०7०४ 54४०४) कहते हैं। वे कहते है, आप तो पहले से ही सम्मोहित 
(॥997०75८१ ) हैं---इस सम्मोहित-भाव को दुर करना होगा, अपसम्मोहित 
(१०-४ए०४०४४०१ ) होना होगा--- 


न तत्र सुर्यो भाति न चर्वतारकम्‌ 
नेमा विद्युतो भान्ति फुतोइ्यमग्निः। 
तमेव भान्तमनुभाति सर्वेम्‌ 
तस्य भासा सर्वर्सिदं विभाति॥ 


--वहाँ सूर्य प्रकाशित नहीं होता, चन्द्र, तारक, विद्युत्‌ भी नहीं--तो फिर 
इस सामान्य अग्नि की वात ही क्‍या ! उन्हींके प्रकाश से समस्त प्रकाशित हो 
रहा है।' 

यह तो सम्मोहत ( ॥997०४50 ) नहीं है--यह तो अपसम्मोहन (06- 
#ए9700528807 ) है। हम कहते हैं कि वह प्रत्येक धर्म, जो इस प्रपंच की 
सत्यता की शिक्षा देता है, एक प्रकार से सम्मोहन का प्रयोग कर रहा है। केवल 
अद्वेतवादी ही ऐसे है, जो सम्मोहित होना नहीं चाहते। एकमात्र अद्गेत॒वादी 
ही समझते हैं कि सभी प्रकार के दवतवाद से सम्मोहन या मोह उत्पन्न होता है। 
इसीलिए अद्वेतवादी कहते हैं, वेदों को भी अपरा विद्या समझकर उनके अतीत 
हो जाओ, सगुण ईरवर के भी परे चले जाओ, सारे विद्वग्रह्माण्ड को भी दूर फेंक 
दो, इतना ही नहीं, अपने शरीर-मन आदि को भी पार कर जाओ--कुछ भी शेष 
न रहने पाये, तभी तुम सम्पूर्ण रूप से मोह से मुक्त होओगे।' 


यतो वादों निवतंन्ते अप्राप्य सनसा सह। 
आनन्द ब्ह्मणों बिद्यान न बिसेति कदाचन॥ 


-- मन के सहित वाणी जिसे न पाकर जहाँ से लौट आती है, उस ब्रह्म के 
आनन्द को जानने पर फिर किसी प्रकार का भय नहीं रह जाता।” यही 
अपसम्मोहन है। 


१. कठोपनिषद्‌ २२१५७ 
२. तेत्तिरीयोपनिषद्‌ ॥२॥४११॥ 
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त पुण्यं ले पापं ने सौझु्य॑ त दुःखम्‌ 
न भन्‍्त्रो न तीर्थ न वेदा वे यज्ञा:। 
अहूं भोजन नेव भोज्यं ने भोवषता 
चिदानत्दरूप: शिवो5ह शिवो&हम्‌॥ 


--मेरे न कोई पुण्य है, न पाप; न सुख है, न दुःख; मेरे लिए मन्त्र, तीर्थ 
वेद या यज्ञ कुछ भी नहीं है। मैं भोजन, भोज्य या भोकता कुछ भी नहीं हँ--मैं तो 
चिदानन्दरूप शिव हूँ, मैं ही शिव (मंगलस्वरूप) हूँ।* 

हम लोग सम्मोहन-विद्या के सारे तत्त्व जानते हैं। हमारी जो मनस्तत्त्व- 
. विद्या है, उसके विषय में पाश्चात्य देशवालों ने हाल ही में थोड़ा थोड़ा जावना 
प्रारम्भ किया है; परल्तु दुःख की बात है कि अभी तक वे उसे पूर्ण रूप से नहीं 
जान सके हैं। 

प्रन्‍्न---आप लोग ऐस्ट्रल बॉडी” (४४४४४ 70१9) किसे कहते हैं ? 

उत्तर--हम उसे लिंग-शरीर कहते हैं। जब इस देह का नाग होता है, तव 
दूसरे शरीर का ग्रहण किस प्रकार होता है ? जड़-भूत को छोड़कर शक्ति वहीं रह 
सकती। इसलिए सिद्धान्त यह है कि देहत्याग होने के पव्चांत्‌ भी सुक्षम-भूत का 
कुछ अंश हमारे साथ रह जाता है। भीतर की इच्द्रियाँ इस सूक्ष्म-भूत की सहायता 
से और एक नूतन देह तैयार कर छेती हैं; क्योंकि प्रत्येक ही अपनी अपनी देह 
बना रहा है--मन ही शरीर को तैयार करता है। यदि मैं साधु बनूं, तो मेरा 
मस्तिष्क साधु के मस्तिष्क में परिणत हो जायगा। योगी कहते हैं कि थे इसी 
जीवन में अपने शरीर को देव-शरीर में परिणत कर सकते हैं। 

योगी अनेक चमत्कार दिखाते हैं। कोरे मतवादों की राशि की अपेक्षा अल्प 
अभ्यास का मूल्य अधिक है। अतएव मुझे यह कहने का अधिकार नहीं है कि 
अमुक अमुक बातें घटती मैंने नहीं देखीं, इसलिए वे मिथ्या हैं। योगियों के ग्रन्थों 
में लिखा है कि अभ्यास के द्वारा सब प्रकार के अति अद्भुत फलों की प्राप्ति हो 
सकती है। नियमित रूप से अभ्यास करने पर अल्प काल में ही थोड़े-बहुत फल 
की प्राप्ति हो जाती है, जिससे यह जाना जा सकता हैं कि इसमें कुछ कपठ या 
धोलेवाज़ी नहीं है। और इन सब शास्त्रों में जिन अलौकिक बातों का उल्लेख 
है, योगी वैज्ञानिक रीति से उनकी व्याख्या करते हैं। अब प्रश्न यह हैं कि संसार 
की सभी जातियों में इस प्रकार के अलौकिक कार्यो का विवरण कैसे लिपिवद्ध 
किया गया ? जो व्यक्ति कहता है कि ये सब सिथ्या हैं, अतः इनकी व्यास्या करने 
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की कोई आवश्यकता नहीं, उसे युक्तिवादी विचारक नहीं कहा जा सकता । जब तक 
आप उन बातों को भ्रमात्मक प्रमाणित नही कर सकते, तब तक उन्हें अस्वीकार 
करने का अधिकार आपको नहीं है। आपको यह प्रमाणित करना होगा कि इंच 
सबका कोई आधार नहीं है, तभी उत्तको अस्वीकार करने का अधिकार आपको 
होगा। परन्तु आप छोगों ने तो ऐसा किया नहीं। दूसरी ओर, योगी कहते हैं कि 
ये सब व्यापार वास्तव में अद्भुत नहीं हैं और वे इस बात का दावा करते हैं कि 
ऐसी क्रियाएँ वे अभी भी कर सकते हैं। भारत में आज भी अनेक अद्भुत घटनाएँ 
होती रहती हैं, परन्तु उनमें से कोई भी किसी चमत्कार द्वारा नहीं घटती। इस 
विषय पर अनेक ग्रन्थ विद्यमान हैं। जो हो, यदि वैज्ञानिक रूप से मनस्तत्त्व की 
आलोचना करने के प्रयत्त को छोड़कर इस दिद्या में अधिक और कुछ न हुआ हो, 
तो भी इसका सारा श्रेय योगियों को ही देना चाहिए।” 

प्रशन--योगी क्या क्या चमत्कार दिखा सकते हैं, इसके उदाहरण क्या आप 
दे सकते हैं ? 

उत्तर--योगियों का कथन है कि अन्य किसी विज्ञान की चर्चा करने के लिए 
जितने विश्वास की आवश्यकता होती है, योग विद्या के निमित्त उससे अधिक 
विश्वास की ज़रूरत नहीं। किसी विषय को स्वीकार करने के वाद एक भद्र व्यक्ति 
उसकी सत्यता की परीक्षा के लिए जितना विश्वास करता है, उससे अधिक विश्वास 
करने को योगी लोग नहीं कहते। योगी का आदर्श अतिशय उच्च है। मन की 
शक्ति से जो सब कार्य हो सकते हैं, उनमें से निम्नतर कुछ कार्यो को मैंने प्रत्यक्ष 
देखा है; अत; मैं इस पर अविश्वास नहीं कर सकता कि उच्चतर कार्य भी मन की 
शकित द्वारा हो सकते हैं। योगी का आदर्श है--सर्वज्ता और सर्वशक्तिमत्ता की 
प्राप्ति कर उनकी सहायता से शाइवत शान्ति और प्रेम का अधिकारी हो जाना। 
मैं एक योगी को जानता हूँ, जिन्हें एक बड़े वियले सर्प ने काट लिया था। सर्पदंश 
ह ते ही वे वेहोश हो ज़मीन पर गिर पड़े । सन्ध्या के समय वे होश में आये। उनसे 
जव पूछा गया कि क्‍या हुआ था, तो वे बोले, मेरे प्रियतम के पास से एक दूत आया 
था।' इन महात्मा की सारी घृणा, क्रोध और हिंसा का भाव पूर्ण रूप से दग्ध हो 
चुका है। कोई भी चीज़ उन्हें बदला छेने के छिए प्रवृत्त नहीं कर सकती। वे 
सर्वेदा अनन्त प्रेमस्वरूप है और प्रेम की शक्ति से सर्वशक्तिमान हो गये हैं। वस, 
ऐसा व्यक्ति ही यथार्थ योगी है, और यह सब शक्तियों का विकास--अनेक प्रकार 
के चमत्कार दिखलाना--गौण मात्र है। यह सब प्राप्त कर लेना योगी का लक्ष्य 
नहीं है। योगी कहते है कि योगी के अतिरिक्त अन्य सब मानो गुलाम है--खाने- 
पीने के गुलाम, अपनी स्त्री के गुलाम, अपने लड़के-बच्चों के गुलाम, रुपये-पैसे के 
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गुलाम, स्वदेशवासियों के गुलाम, नाम-यश के गुलाम, जलवायु के गुलाम, इस 
संसार के हज़ारों विषयों के गुलाम ! जो मनुष्य इन वन्धनों में से किसीमें भी नहीं 
फंसे, वे ही यथार्थ मनुष्य हैं---यथार्थ योगी हैं। 


इहैव तेजितः सर्यों येषां साम्ये स्थितं सनः। 
निर्दोष हि सम॑ ब्रह्म तस्मादुन्नह्मणि ते स्थिताः॥' 


-- जिनका मन साम्यभाव में अवस्थित है, उन्होंने यहीं संसार पर जय प्राप्त 
कर ली है। ब्रह्म निर्दोष और समभावापन्न है, इसलिए वे ब्रह्म में अवस्थित 
हैं।' 

प्रशन---क्या योगी जाति-भेद को विशेष आवश्यक समझते है? 

उत्तर--नहीं, जाति-विभाग तो उन लोगों को, जिनका मन अभी अपरि- 
पक्‍व है, शिक्षा प्रदान करने का एक विद्यालय मात्र है। 

प्रशत--इस समाधि-तत्त्व के साथ भारत की गर्म जलवायु का तो कुछ सम्बन्ध 
नहीं है ? 

उत्तर--में तो ऐसा नहीं समझता। कारण, समुद्र-चरातल से पन्द्रह हजार 
फ़ीट की ऊँचाई पर, सुमेरु के समान जलवायुवाले हिमालय में ही तो योगविद्या 
का उद्भव हुआ था। 

प्रशत--ठण्डी जलवायु में क्या योग में सिद्धि प्राप्त हो सकती है? 

उत्तर--हाँ, अवश्य हो सकती है। और संसार में इसकी प्राप्ति जितनी 
सम्भव है, उतनी सम्भव और कुछ भी नहीं है। हम कहते हैं, आप लछोग-- 
आपमें से प्रत्येक, जन्म से ही वेदान्ती है। आप अपने जीवन के प्रत्येक मुहूर्ते में 
संसार की प्रत्येक वस्तु के साथ अपने एकत्व की घोषणा कर रहे हूँ। जब कभी 
आपका हृदय संसार के कल्याण के लिए उन्मुख होता है, तभी आप अनजान में 
सच्चे वेदान्तवादी हो जाते हैं। आप नीतिपरायण हैं, पर यह नहीं जानते कि 
आप क्‍यों नीतिपरायण हो रहे हैं। एकमात्र वेदान्त दर्शन ही नीति-तत्त्व का विश्ले- 
पण कर मनुष्य को ज्ञानपूर्वक नीतिपरायण होने की शिक्षा देता है। वह सव धर्मों 
का सारस्वरूप है। 

प्रशब--आपके मत में क्या हम पाइचात्यों में ऐसा कुछ असामाजिक भाव 
है, जिसके कारण हम इस तरह बहुवादी और भेदपरायण वन रहे हैं, और जिसके 
अभाव के कारण प्राच्य देश के लोग हमसे अधिक सहानुभूतिसम्पन्न हैं ? 
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उत्तर-मेरे मत में, पाइचात्य जाति अधिक निर्देय स्वभाव की है, और 
प्राच्य देश के लोग सब भूतों के प्रति अधिक दयासम्पन्न हैं। परन्तु इसका कारण 
यही है कि आपकी सम्यता बहुत ही आधुनिक है। किसीके स्वभाव को दयालु 
बनाने के लिए समय की आवश्यकता होती है। आपमें शक्ति काफ़ी है, परन्तु 
जिस मात्रा में शक्ति का संचय हो रहा है, उस मात्रा में हृदय का विकास नहीं 
हो पा रहा है। विशेषकर मनःसंयम का अभ्यास बहुत ही अल्प प्रिमाण में हुआ 
है। आपको साधु और श्ान्त प्रकृति बनते में बहुत समय लगेगा। पर भारत- 
वासियों के प्रत्येक रक्‍्त-विन्दु में यह भाव प्रवाहित हो रहा है। यदि मैं भारत 
के किसी गाँव में जाकर वहाँ के लोगों को राजनीति की शिक्षा देनी चाहूँ, तो 
वे उसे नहीं समझेंगे। परन्तु यदि मैं उन्हें वेदान्त का उपदेश दूँ, तो वे कहेंगे, 
“हू, स्वामी जी, अब हम आपकी बात समझ रहे हैं--आप ठीक ही कह रहे हैं।' 
आज भी भारत में सर्वत्र यह वैराग्य या अनासक्ति का भाव देखने में आता है। 
आज हमारा बहुत पतन हो गया है, परन्तु अभी भी वैराग्य का प्रभाव इतना 
अधिक है कि राजा भी अपने राज्य को त्यागकर, साथ में कुछ भी न लेता हुआ 
देश में सवेत्र पयेटन करेगा। 

कहीं कहीं पर भाँव की एक साधारण लड़की भी अपने चरखे से सृत कातते 
समय कहती है--मुझे दवैतवाद का उपदेश मत सुनाओ, मेरा चरखा तक सोह्हों 
'सोएह' कह रहा है। इन लोगों के पास जाकर उनसे वार्तालाप कीजिए और 
उनसे पूछिए कि जब तुम इस प्रकार सो&ई' कहते हो, वो फिर उस पत्थर की 
प्रणाम क्यों करते हो ? इसके उत्तर में वे कहेंगे, आपकी दृष्टि में तो धर्म एक 
मतवाद मात्र है, पर हम तो घर्म का अर्थ प्रत्यक्षानुभूति ही समझते हैं।' उनमें 
से कोई शायद कहेगा, मैं तो तभी यथार्थ वेदान्तवादी होऊँगा, जब सारा संसार 
मेरे सामने से अन्तहिंत हो जायगा, जव मैं सत्य के दर्शन कर छूँगा। जब तक में 
उस स्थिति में नहीं पहुँचता, तव तक मुझमें और एक साधारण वज्ञ व्यक्ति में कीई 
अन्तर नहीं है। यही कारण है कि मैं प्रस्तर-मूतति की उपासना कर रहा हूँ, मन्दिर 
में जाता हैं, जिससे मुझे प्रत्यक्षानुभूति हो जाय। मैंने वेदान्त का श्रवण किया तो 
है, पर मैं अब उस वेदान्त प्रतिया्य आत्म-तत्त्व को देखना चाहता हैं---उप्तका 
प्रत्यक्ष अनुभव कर लेता चाहता हूँ । 


वार्वघरी शब्दध्षरों शास्त्रव्यास्यानकीशलम्‌। 
वेदुष्य॑ बिदुर्षपा_ तद्ददूभुक्तये न तु मुक्‍्तये ॥ 


१. विवेकचूड़ामणि ॥पटा 
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--वाराप्रवाह रूप से मनोरम सद्वाक्यों की योजना, शास्त्रों की व्याख्या करने 
के नाना प्रकार के कौशल--ये केवल पण्डितों के आमोद के लिए ही हैं, इनके 
द्वारा मुक्ति-लाभ की कोई सम्भावना नहीं है।' ब्रह्म के साक्षात्कार से ही हमें 
उस मुक्ति की प्राप्ति होती है। 
प्रशन---आध्यात्मिक विषय में जब सर्वसाधारण के लिए इस प्रकार की 
स्वाधीनता है, तो क्या इस स्वाधीनता के साथ जाति-भेद का मानना मेल खाता है ? 
उत्तर--कदापि नहीं। लोग कहते हैं कि जाति-भेद नहीं रहना चाहिए; 
इतना ही नहीं, बल्कि जो लोग भिन्न भिन्न जातियों के अन्तर्गत हैं, वे भी कहते 
हैं कि जाति-विभाग कोई बहुत उच्च स्तर की चीज़ नहीं है। पर साथ ही वे 
यह भी कहते हैं कि यदि तुम इससे अच्छी कोई अन्य वस्तु हमें दो, तो हम इसे 
छोड़ देंगे। वे पूछते हैं कि तुम इसके बदले हमें क्या दोगे ? जाति-भेद कहाँ 
नहीं है, बोलो ? आप भी तो अपने देश में इसी प्रकार के एक जाति-विभाग की 
सुष्टि करने का प्रयत्न सर्वदा कर रहे हैं। जब कोई व्यक्ति कुछ अर्थ संग्रह कर 
लेता है, तो वह कहने लगता है कि 'मैं भी तुम्हारे चार सौ धनिकों में से एक हूँ ।” 
केवल हमीं लोग एक स्थायी जाति-विभाग का निर्माण करने में सफल हुए हैं।- 
अन्य देशवाले इस प्रकार के स्थायी जाति-विभाग की स्थापना के लिए प्रयत्न 
कर रहे हैं, किन्तु वे सफल नहीं हो पा रहे हैं। यह सच है कि हमारे समाज में 
काफ़ी कुस्स्कार और बुरी बातें हैं; पर क्या आपके देश के कुस॑स्कारों तया बुरी 
वातों को हमारे देश में प्रचलित कर देने से ही सब ठीक हो जायगा ? जाति- 
भेद के कारण ही तो आज भी हमारे देश के तीस करोड़ लोगों को खाने के लिए 
रोटी का एक टुकड़ा मिल रहा है। हाँ, यह सच है कि रीति-नीति की दृष्टि से 
इसमें अपूर्णता है। पर यदि यह जाति-विभाग न होता, तो आज आपको एक भी 
संस्कृत ग्रन्थ पढ़ने के लिए न मिलता । इसी जाति-विभाग के द्वारा ऐसी मजबूत' 
दीवालों की सृष्टि हुई थी, जो शत शत बाहरी चढ़ाइयों के बावजूद भी नहीं 
गिरीं। आज भी वह प्रयोजन मिटा नहीं है, इसीलिए अभी तक जाति-विभाग 
वना हुआ है। सात सौ वर्ष पहले जाति-विभाग जैसा था, आज वह वैसा नहीं 
है। उस पर जितने हो आघात होते गये, वह उतना ही दृढ़ होता गया। वया 
आप यह नहीं जानते कि केवल भारत ही एक ऐसा राष्ट्र है, जो दूसरे राप्ट्रों पर 
विजय प्राप्त करने अपनी सीमा से बाहर कभी नहीं गया ? महान्‌ समाद्‌ अशोक 
यह विशेष रूप से कह गये ये कि उनके कोई भी उत्तराधिकारी परराप्ट्र विजय 
के लिए प्रयत्न न करें। यदि कोई अन्य जाति हमारे यहाँ प्रचारक भेजना चाहती 
है, तो भेजे; पर वह हमारी वास्तविक सहायता ही करे, जातीय सम्पत्ति- 
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स्वरूप हमारा जो धर्म-भाव है, उसे क्षति न पहुँचावे। ये सब विभिन्न जातियाँ 
हिन्दू जाति पर विजय प्राप्त करने के लिए क्‍यों आयीं ? क्‍या हिन्दुओं ने अन्य 
जातियों का कुछ अनिष्ट किया था ? बल्कि जहाँ तक सम्भव था, उन्होंने संसार 
का उपकार ही किया था। उन्होंने संसार को विज्ञान, दर्शन और धर्म की शिक्षा 
दी, तथा संसार की अनेक असभ्य जातियों को सभ्य बनाया। परन्तु उसके बदले 
में उतको क्‍या मिला ?--रकतपात ! अत्याचार !! और दुष्ट 'काफ़िर' यह 
शुभ नाम !! | वर्तमान काल में भी, पाइचात्य व्यक्तियों द्वारा लिखित भारत 
सम्बन्धी ग्रन्थों को पढ़कर देखिए तथा वहाँ (भारत में) अ्मण करने के लिए जो 
- लोग गये थे, उनके द्वारा लिखित आख्यायिकाओं को पढ़िए। आप देखेंगे, उन्होंने 
भी हिन्दुओं को 'हिंदव' कहकर गालियाँ दी हैं। मैं पुछता हूँ, भारतवासियों ने 
ऐसा कौत सा अनिष्ट किया है, जिसके प्रतिशोध में उनके प्रति इस प्रकार की 
लांछनपूर्ण बातें कही जाती हैं? 

प्रश्न--सम्यता के विषय में वेदान्त की क्या घारणा है? 

उत्तर--आप दाशेनिक लोग हैं--आप यह नहीं मानते कि रुपये की थैली 
पास रहने से हो भनृष्य मनुष्य में कुछ भेद उत्पन्न हो जाता है। इस सब कल- 
कारखानों और जड़-विज्ञानों का मूल्य क्या है? उनका तो बस. एक ही फल 
देखने में आता है--वे सर्वत्र ज्ञान का विस्तार करते हैं। आप अभाव अथवा 
दारिद्रथ की समस्या को हल नहीं कर सके, वल्कि आपने तो अभाव की मात्रा 
और भी बढ़ा दी है। यन्त्रों की सहायता से दारिद्रय-समस्या' का कभी समाधान 
नहीं हो सकता। उनके हारा जीवन-संग्राम और भी तीत्र हो जाता है, प्रतियो- 
ग्रिता और भी वढ़ जाती है। जड़-प्रकृति का क्या कोई स्वतन्त्र मूल्य है? कोई 
व्यक्ति यदि तार के माध्यम से बिजली का प्रवाह भेज सकता है, तो आप उसी 
समय उसका स्मारक बनाने के लिए उद्यत हो जाते हैं। क्‍यों! क्या प्रकृति स्वयं 
यह कार्य छाखों वार नित्य नहीं करती ? प्रकृति में सब कुछ क्या पहले से ही 
विद्यमान नहीं हैं? आपको उसकी प्राप्ति हुईं भी, तो उससे क्या लाभ ? वह 
तो पहले से ही वहाँ वर्तमान है। उसका एकमात्र मूल्य यही है कि वह हमें भीवर 
से उन्नत बनाता है। यह जगत्‌ मानो एक व्यायामशाला के संदृश है--इसमें 
जीवात्माएं अपने अपने कर्म के द्वारा अपनी अपनी उन्नति कर रही हैं और इसी 
उन्नति के फलस्वरूप हम देवस्वरूप या ब्रह्मस्वरूप हो जाते हैं। अतः, किस विषय 
में ईश्वर की कितनी अभिव्यक्ति है, यह जानकर ही उस विषय का मूल्य या सार 


निर्धारित करना चाहिए। सम्यता का अर्थ है, मनुष्य में इसी ईद्वरत्व की 
अभिव्यक्ति 
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प्रश्त---क्या बौद्धों में भी किसी प्रकार का जाति-विभाग है? 
उत्तर--बौद्धों में कभी कोई विशेष जाति-विभाग नहीं था, और भारत 
में बौद्धों की संख्या भी बहुत थोड़ी है। बुद्ध एक समाज-सुघारक थे। फिर भी 
मैंते वौद्ध देशों में देखा है, वहाँ जाति-विभाग की सृष्टि करने के बहुत प्रयत्न 
होते रहे हैं, पर उसमें सफलता नहीं मिली। बौद्धों का जाति-विभाग वास्तव में 
नहीं जैसा ही है, पर्तु मन ही मन वे स्वयं को उच्च जाति मानकर गये करते हैं। 
बुद्ध एक वेदान्तवादी संन्‍्यासी थे। उन्होंने एक नये सम्प्रदाय की स्थापना 
की थी, जैसे कि आजकल नये नये सम्प्रदाय स्थापित होते है। जो सब भाव 
आजकल बौद्ध धर्म के नाम से प्रचलित हैं, वे वास्तव में बुद्ध के अपने नही थे। 
वे तो उनसे भी बहुत प्राचीन थे। बुद्ध एक महापुरुष थे--उन्होंने इन भावों 
में शक्ति का संचार कर दिया था। बौद्ध धर्म का सामाजिक भाव ही उसकी नवी- 
नता है। ब्राह्मण और क्षत्रिय ही सदा से हमारे आचार्य रहे हैं। उपनिषदों में 
से अधिकांश तो क्षत्रियों द्वारा रचे गये हैं, और वेदों का कर्मकाण्ड भाग ब्राह्मणों 
द्वारा । समग्र भारत में हमारे जो बड़े बड़े आचाये हो गये हैं, उनमें से अधिकांश 
क्षत्रिय थे, और उनके उपदेश भी बड़े उदार और सार्वजनीन हैं; परल्तु केवल 
दो ब्राह्मण आचार्यों को छोड़कर शेष सब ब्राह्मण आचार्य अनुदार भावसम्पन्न 
ये। भगवान्‌ के अवतार के रूप में पूजे जानेवाले राम, कृष्ण, बुद्ध-ये सभी 
्त्रिय थे। 
प्रशन---सम्प्रदाय, अनुष्ठात, शास्त्र--ये सब क्‍या तत्त्व की उपलब्धि में 
सहायक हैं? 
उत्तर--तत्त्व-साक्षात्कार हो जाने पर मनुष्य सब कुछ छोड़ देता है। 
विभिन्न सम्प्रदाय, अनुष्ठान, शास्त्र आदि की वहीं तक उपयोगिता है, जहाँ तक 
वे उस पूर्णत्व की अवस्था में पहुँचने के लिए सहायक हैं। परन्तु जब उनसे कोई 
सहायता नहीं मिल पाती, तब अवश्य उनमें परिवतंन करना चाहिए। 
सकता: कर्मण्यविद्वांसो यया झुर्वन्ति भारत। 
कुर्यादिद्वांस्सपासक्तरिचकीबुलञेकिसंग्रहमू 0 
न बुद्धिमेदं जनयेदशानां करमसंगिनाम। 
जोषयेत्स्वकर्माणि विद्वान्‌ युक्तः समाचरन्‌॥* 
“अर्थात्‌ ज्ञानी व्यक्ति को कभी भी अज्ञानी की अवस्था के प्रति घृणा प्रदर्शित 
नहीं करनी चाहिए और न उनकी अपनी अपनी साधन-प्रणाली में उनके विश्वास 


१२. गीता ॥३२५-६॥ 
१०-२६ 
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को नष्ट ही करना चाहिए; बल्कि ज्ञानी व्यक्ति को चाहिए कि वह उनको 
ठीक ठीक मार्ग प्रदर्शित करे, जिससे वे उस अवस्था में पहुँच जायें, जहाँ वह स्वयं 
पहुँचा हुआ है।' 

प्रन्‍न--वेदान्त व्यक्तित्व (470एंतएथ7:9 ) और नीतिश्ञास्त्र की व्याख्या 
किस प्रकार करता है ? 

उत्तर--वह पूर्ण ब्रह्म यथार्थ अविभाज्य व्यक्तित्व ही है--माया द्वारा उसने 
पृथक्‌ पुथक्‌ व्यक्ति के आकार धारण किये हैं। केवल ऊपर से ही इस प्रकार का 
बोच हो रहा है, पर वास्तव में वह सदैव वही पूर्ण ब्रह्मस्वरूप है। वास्तव में 
सत्ता एक है, पर माया के कारण वह विभिन्न रूपों में प्रतीत हो रही है। यह 
समस्त भेद-बोध माया में है। पर इस माया के भीतर भी सर्वदा उसी एक की 
ओर लौट जाने की प्रवृत्ति चली हुई है। प्रत्येक राष्ट्र के समस्त नीतिशास्त्र 
और समस्त आचरणशास्त्र में यही प्रवृत्ति अभिव्यक्त हुई है, क्योंकि यह तो 
जीवात्मा का स्वभावगत प्रयोजन है। यह उसी एकत्व की प्राप्ति के लिए प्रयत्न 
कर रही है---और एकत्व छाभ के इस संघर्ष को हम नीतिशास्त्र और आचरण- 
शास्त्र कहते हैं। इसीलिए हमें सर्वदा उन्हें अभ्यास करना चाहिए। 

प्रशन--नी तिशास्त्र का अधिकांश भाग क्‍या विभिन्न व्यक्तियों के पारस्परिक 
सस्वन्ध को ही लेकर नहीं है? 

उत्तर--नी तिश्ञास्त्र एकदम यही है। पूर्ण ब्रह्म कभी माया की सीमा के 
भीतर नहीं आ सकता। 

प्रशन--आपने कहा कि मैं ही वह पूर्ण ब्रह्म है--मैं आपसे पूछनेवाला था 
कि इस मैं” या अहं” का कोई ज्ञान रहता है या नहीं ? 

उत्तर--यह्‌ अहं या मैं! उसी पूर्ण ब्रह्म की अभिव्यक्ति है, और इस 
अभिव्यक्त दशा में उसमें जो प्रकाश-शक्ति कायं कर रही है, उसीको हम 'ज्ञान' 
कहते हैं। इसलिए उस पूर्ण ब्रह्म के ज्ञानस्वरूप में ज्ञान! शब्द का प्रयोग ठीक 
नहीं है, क्योंकि वह पूर्णावस्था तो इस सापेक्ष ज्ञान के परे है। 

प्रश्न---यह सापेक्ष ज्ञान क्या पूर्ण ज्ञान के अन्तर्गत है? 


१. अंग्रेज़ी के ॥70700०] शब्द में अ-विभाज्य' और “व्यष्टि' दोनों भाव 
निहित हैं। स्वामी जी जब उत्तर में कहते हैं कि 'ब्रह्म ही ययार्य उंगरतांशंतंपत्ना 
हैं, तब प्रथमोक्‍त भाव को अर्थात्‌ उपचय-अपचय-होन अविभाज्यता को वे लक्ष्य 


करते हैं। फिर वे कहते हैं कि उस सत्ता ने माया के कारण पृथक पथक व्यक्ति के 
आकार घारण फिये हैं। स० ; 
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उत्तर--हाँ, एके दृष्टि से सापेक्ष ज्ञान को पूर्ण ज्ञान के अन्तर्गत कहा जा 
सकता है। जिस प्रकार सोने की मुहर, भुनाने पर, रुपये, आने, पैसे में बदल ली 
जा सकती है, उसी प्रकार इस पूर्ण अवस्था से सब प्रकार के ज्ञान की उत्पत्ति 
की जा सकती है। इस अतिचेतन अवस्था को ज्ञानातीत या पूर्ण ज्ञान की अवस्था 
कहते हैं--चेतन और अचेतन दोनों उसके अन्तर्गत हैं। जो व्यक्ति इस' पूर्ण 
ज्ञानावस्था को प्राप्त कर छेता है, उसमें यह सापेक्ष साधारण ज्ञान भी पूर्ण 
रूप से विद्यमान रहता हैं। जब वह ज्ञान की इस दूसरी अवस्था अर्थात्‌ हमारी 
परिचित सापेक्ष ज्ञानावस्था का अनुभव करना चाहता है, तो उसे एक सीढ़ी 
नीचे उतर आना पड़ता है। यह सापेक्ष ज्ञान एक निम्तनतर अवस्था है--केवल 
माया के भीतर ही इस प्रकार का ज्ञान हो सकता है। 


७ 


(योग, वेरए्य, तपस्या, प्रेम) 


प्रशन--क्या योग शरीर को पूर्ण स्वास्थ्य और जीवनी शक्ति प्रदान करने 
में सहायक होता है ? 

उत्तर--हाँ, सहायक है, यह रोगों को दूर रखता है। स्वयं अपने शरीर 
को मन से बहिवेस्तु समझना कठित है, अतः दूसरों के सम्बन्ध में यह बड़ा कारगर 
है। फल और दृध योगियों के लिए सर्वोत्तम आहार है। 

प्रदन--क्या वेराग्य के साथ ही आनन्द-लाभ होता है? 

उत्तर--वैराग्य का प्रथम सोपान बड़ा कष्टदायक होता है। जब वह पक्का 
हो जाता है, तब निरतिशय आननन्‍्द-लाभ होता है। 

प्रश्न--तपस्या क्‍या है ? 

उत्तर--तपस्या त्रिविध है--शरीर की, वाणी की और मन्र की। प्रथम 
है लोकसेवा, द्वितीय है सत्य बोलना और तृतीय है मन को जीतना और उसकी 
एकाग्रता । 

प्रश्न--हमें यह क्‍यों नहीं सुझायी पड़ता कि एक ही चेतना चीटी और मुत्ति 
दोनों में है। है 

उत्तर--इस व्यक्त सुष्टि के एकत्व का ज्ञान होने में केवल समय की बात 
रहती है। 

प्रशन--सम्यक्‌ ज्ञान .के पूर्व क्या उपदेश देता सम्भव है? 

उत्तर--नहीं। प्रभु से मेरी प्रार्थना है कि मेरे गुरुदेव के सभी संन्यासी 
शिष्यों को सम्यक्‌ ज्ञान हो जाय, जिससे वे धर्म-प्रचार के योग्य वन सकें ! 
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प्रबन--कक्‍्या गीता में श्री कृष्ण के विश्व रूप में जिस दिव्य ऐश्वर्य का दर्शन 
कराया गया है, वह श्री कृष्ण के रूप में निहित अन्य सयुण उपाधियों के बिना 
गोपियों से उतके सम्बन्ध में व्यक्त प्रेम भाव के प्रकाश से श्रेष्ठतर है ? 
उत्तर--दिव्य ऐश्वर्य के प्रकाश की अपेक्षा निश्चय ही वह प्रेम हीनतर है, 
जो प्रिय के प्रति भगवद्भावना से रहित हो। यदि ऐसा न होता, तो हाड़-मांस 
के शरीर से प्रेम करनेवाले सभी लोग मोक्ष प्राप्त कर लेते। 
८ 


(गुरु, अवतार, योग, जप, सेवा) 


प्रशन--वेदान्त के लक्ष्य तक कैसे पहुँचा जा सकता है? 

उत्तर--श्रवण, मनन और निदिध्यासन द्वारा। किसी सदुगुरु से ही श्रवण 
करना चाहिए। चाहें कोई नियमित रूप से शिष्य न हुआ हो, पर अगर जिज्नासु 
सुपात्र है और वह सदुगुरु के शब्दों का श्रवण करता है, तो उसकी मुक्ति हो 
जाती है। 

प्रश्न---सदुगुरु कौन है ? 

उत्तर--सद्गुरु वह है, जिसे गुरु-परम्परा से आध्यात्मिक शवित प्राप्त हुई है। 
अध्यात्म गुरु का कार्य बड़ा कठिन है। दूसरों के पापों को स्वयं अपने ऊपर लेना 
पड़ता है। कम समुत्नत व्यक्तियों के पतन की पूरी आशंका रहती है। यदि. शारी- 
रिक पीड़ा मात्र हो, वो उसे अपने को भाग्यवान समझना चाहिए। 

प्रन्‍न--क्या अध्यात्म गुरु जिज्ञासु को सुपात्र नहीं बना सकता ? . 

उत्तर--कोई अवतार बना सकता है। साधारण गुरु नहीं। 

प्रबन--क्या मोक्ष का कोई सरल मार्ग नहीं है? ; 

. उत्तर--प्रेम को पंथ कृपाण की घारा---केवल उन लोगों के लिए आसान 
है, जिन्हें किसी अवतार के सम्पर्क में आने का सौभाग्य प्राप्त हुआ हो। परमहंस 
देव कहा करते थे, जिसका यह आखिरी जन्म है, वह किसी न किसी प्रकार 
से मेरा दर्शन कर लेगा।” | 

प्रशन--कक्‍्या उसके लिए योग सुगम मार्ग नहीं है? 

उत्तर--(भजाक़ में) आपने खूब कहा,.समझा [ --योग सुगम मार्ग ! यदि 
आपका मन निर्मेह न होगा और आप योगमार्ग पर आरूढ़ होंगे, तो आपको 
कुछ अलौकिक सिद्धियाँ मिल जायेंगी, परन्तु वे रुकावटें होंगी। इसलिए मन की 
निर्मलता प्रथम आवश्यकता है। 

प्रश्---इसका उपाय क्‍या है-? 


३९९  प्रदनोत्तर 


उत्तर--सुक्ृत द्वारा। सुकृत दो प्रकार के है: सकारात्मक और बकारा- 
त्मक। चोरो मत करो--यह नकारात्मक निर्देश है, परोपकार करो--यह 
सकारात्मक है। ' 

प्रशत--परोपकार उच्च अवस्था में क्‍यों न किया जाय, क्योंकि भिम्न 
अवस्था में वैसा करने से साधक भववन्धन में पड़ सकता है? 

उत्तर--प्रथम अवस्था में ही इसे करना चाहिए। आरम्भ में जिसे कोई 
कामना रहती है, वह भ्रान्त होता है और बन्चन में पड़ता है, अन्य लोग नही । 
धीरे घोरे यह बिल्कुल स्वाभाविक वन जायगा। 

प्रशन--स्वामी जो ! करू रात आपने कहा था, तुममें सब कुछ है।' 
तब यदि मैं विष्ण्‌ जैसा बनना चाहूँ, तो क्या मुझे केवल इस मनोरथ का ही चिन्तन 
करना चाहिए अथवा विष्णू रूप का ध्यान करना चाहिए? 

उत्तर--सामथ्ये के अनुसार इनमें से किसी' मार्ग का अनुसरण किया जा 
सकता है। 

प्रशन--आत्मानुभूति का साधन क्‍या है? 

उत्तर--गुरु ही आत्मानुभूति का साधत है। गुरु विनु होइ कि ज्ञात । 

प्रश्त--कुछ लोगों का कहना है कि ध्यान लगाने के लिए किसी पूजा-गृह 
में बैठने की आवश्यकता नहीं है। यह कहाँ तक ठीक है? 

उत्तर--जिन्होंने प्रभु की विद्यमानता का ज्ञान प्राप्त कर लिया है, उनके 
लिए इसकी आवश्यकता नहीं है, लेकिन औरों के लिए है। किन्तु साधक को 
सगुण ब्रह्म की उपासना से ऊपर उठकर निर्गुण ब्ह्म की उपासना की ओर अग्रसर 
होना चाहिए, क्योंकि सगुण या साकार उपासना से मोक्ष नहीं मिरू सकता। 
साकार के दर्शेत से आपको सांसारिक समृद्धि प्राप्त हो सकती है। जो माता की 

करता है, वह इस दुनिया में सफल होता है; जो पिता की पूजा करता 

वह स्वर्ग जाता है; किन्तु जो साधु की पूजा करता है, वह ज्ञान तथा भक्ति छाभ 
करता है। 

प्रशन---इसका क्‍या अर्थ है क्षणमिह सज्जन संगतिरेका आदि--सत्संग 
का एक क्षण भी मनुष्य को इस भवलोक के परे ले जाता है ? 

उत्तर--सच्चे साथु के सम्पक्क में आने पर सत्पात्र मुक्‍तावस्था श्राप्त कर 
लेता है। सच्चे साधु विरले होते हैं, किन्तु उनका प्रभाव इतना होता है कि 
एक महान्‌ लेखक ने लिखा है, 'पाखंड वह कर है, जो दुष्टता सज्जनता को देती 
है।' दुष्ट जन सज्जन होने का ढोंग करते हैं। किन्तु अवतार कपारू-मोचन होते 
हैं, अर्थात्‌ वे लोगों का दुर्भाग्य.पंल्ट, सकते. हैं।. वे सारे विश्व को हिला सकते 
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हैं। सबसे कम खतरनाक और पूजा का सर्वोत्तम तरीक़ा किसी मनुष्य की पूजा 
करना है, जिसने मानव में ब्रह्म के होने का विचार प्रतिष्ठित कर लिया, उसने विश्व- 
व्यापी बह्म का साक्षात्कार कर लिया। विभिन्न परिस्थितियों के अनुसार संन्यस्त 
जीवन तथा गुहस्थ जीवन दोवों ही श्रेयस्कर हैं। केवल ज्ञान आवश्यक वस्तु है। 

प्रश्व--ध्यान कहाँ लगाना चाहिए--शरीर के भीतर या बाहर ? मन को 
भीतर समेटना चाहिए अथवा वाह्य प्रदेश में स्थापित करना चाहिए ? 

उत्तर--हमें भीतर ध्यान लूगाने का यत्व करना चाहिए। जहाँ तक मन 
के इधर-उधर भागने का सवाल है, मनोमय कोप में पहुँचने में छम्वा समय लगेगा। 
अभी तो हमारा संघर्ष शरीर से है। जब आसन सिद्ध हो जाता है, तभी मन से 
संघर्ष आरम्भ होता है। आसन सिद्ध हो जाने पर अंग-प्रत्यंग निश्चल हो जाता है--- 
और साधक चाहे जितने समय तक बैठा रह सकता है। 

प्रश्न--करभी कभी जप से थकान मालूम होने रूगती है। तब क्‍या उसकी 
जगह स्वाध्याय करना चाहिए, या उसी पर आरूढ़ रहना चाहिए ? 

उत्तर--दो कारणों से जप में थकान मालूम होती है। कभी कभी मस्तिप्क 
थक जाता है और कभी कभी आलस्य के परिणामस्वरूप ऐसा होता है। यदि प्रथम 
कारण है, तो उस समय कुछ क्षण तक जप छोड़ देना चाहिए, क्योंकि हठपूर्वक 
जप में लगे रहने से विश्रम या विक्षिप्तावस्था आदि आ जाती हैं। परन्तु यदि 
द्वितीय कारण है, तो मन को वलात्‌ जप में लगाना चाहिए। 

प्रशन--कभी कभी जप करते समय पहले आनन्द की अनुभूतति होती है, 
लेकिन तव आनन्द के कारण जप में मन नहीं लगता। ऐंसी स्थिति में क्या जप 
जारो रखना चाहिए? 

उत्तर--हाँ, वह आनन्द आध्यात्मिक साथना में वावक है। उसे रसास्वादन 

कहते हैं। उससे ऊपर उठना चाहिए। 

प्रशन--धदि मन इधर-उधर भागता रहे, तव भी क्या देर तक जप करते 
रहना ठोक है? 

उत्तर--हाँ, उसी प्रकार जैसे अगर किसी वदमाश घोड़े की पीठ पर कोई 
अपना आसन जमाये रखे, तो वह उसे वश्ञ में कर लेता है। 

प्रशन--आपने अपने भव्तियोग' में रछिखा है कि यदि कोई कमजोर आदमी 
योगाम्यास का यत्न करता है, तो घोर प्रतिक्रिया होती है। तव क्या किया जाय ? 

उत्तर--यदि आत्मन्ञान के प्रयास में मर जाना पड़े, तो भय किस बात का ! 
ज्ञानाजेन तथा अन्य बहुत सी वस्तुओं के लिए मरने में मनुष्य को भय नहीं होता 
और धर्म के लिए मरने में आप भयभोत क्यों हों? + 


3०१ प्ररनोतर 


प्रशन-नया जीव-मेवा मात्र हे मुत्तित मिल सकती 

उत्तर-जजीवन्सेवा प्रत्यक्ष रूप से तो नही, पराक्ष रुप में भात्मगुद्ि 
द्वारा मुवित प्रदान कर सकती है। किन्तु दि आब समजित रूप से किसी फार्य 
के करने की इच्छा स्यठे हैं, तो सम्प्रति उसे ही पर्ण पर्याप्त सममझिए। किसी भी 
पव में सतरा है मुमुक्षा के असाब का। निप्ठा का होना आवब्यक है, क्षन्यथा 
विकास न होगा। इस समय कम पर जोर देना आवब्यक हो गया 

प्रश्णभ--कर्म में हमारी भावना गया होनी चाहिए--परोपारमत्य कदगा 
या अन्य कोई भावना ? 

उत्तर-सणाजन्य परोपकार उत्तम है, परन्तु शिव ज्ञान से मय गीय की 
सेवा उससे श्रेष्ठ है। 

प्रश्म--प्रार्थना की उपादेयता क्या है ? 

उत्तर--सोयी हुई शक्षित प्राचना से आसानी से जाग उस 

क्न्नि 


मर पट 


है ३० 
हे 


भीर 

सर्से दिल से की जाय, तो सभी इच्छाएँ पूरी ही सफ्सी है; किन्तु अगर सच्चे 
दिल से न की जाय, तो दस में से एक की पू्ि होती है। परन्तु इस सर्द की प्रार्मता 
स्थाथपूण होतो है, अतः चट त्माज्य है। 

प्रश--नर्ूपसारी अवतार की पहचान क्या है ? 

उत्तर--जों मनुष्यों के! सिनाश के दुभग्यि को बदल सके, यह भगयासू 
भी साथु, चाहे बह कितना भी पहुँचा हुआ गयो ने हो, इस धनुपम पर मे स्थिए दाया 
नदी कार सज़ता। मुर्य कोई ऐसा ब्यश्ति नही दियायी पहला, जो रामएए्य को 
भगवान्‌ समसता हो। हमें की काली इसकी वी प्रतीशि मात्र हो छाती है, 
बस। उनटें भगयान्‌ ४938, के रंग भें जान छिने थौर साथ 2 संसार में भासरित्त रन 
में सगति नदी है 

4 
(भगिनों निवेदिता फे ऐुए प्रदनों फे उत्तर') 


प्रश+यू्ीराज एन भंद शिम समग गप्नोज़ भें स्ययोरर के झिए ने भी 


प्रस्मुत ट्ण्‌, उसे सम उरन्यादत फिसला एच्रवश धाग्ण हि या घा>-मर घाद मर 


न 


पारा पे 
उसनर--पोनों हो भाद था गैद घारध कर गये मे। 
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हैं। सबसे कम खंतरनाक और पूजा का सर्वोत्तम तरीक़ा किसी मनुष्य की पूजा 
करना है, जिसने मानव में ब्रह्म के होने का विचार प्रतिष्ठित कर लिया, उसने विश्व- 
व्यपी ब्रह्म का साक्षात्कार कर लिया। विभिन्न परिस्थितियों के अनुसार संन्यस्त 
जीवन तथा गृहस्थ जीवन दोनों ही श्रेयस्कर हैं। केवल ज्ञान आवश्यक वस्तु है। 

प्रश्व--ध्यान कहाँ छगाना चाहिए--शरीर के भीतर या बाहर ? मन को 
भीतर समेटना चाहिए अथवा बाह्य प्रदेश में स्थापित करना चाहिए ? 

उत्तर--हमें भीतर ध्यान लगाने का यत्न करना चाहिए। जहाँ तक मन 
के इधर-उधर भागने का सवाल है, मनोमय कोष में पहुँचने में छम्बा समय छगेगा। 
अभी तो हमारा संघर्ष शरीर से है। जब आसन सिद्ध हो जाता है, तभी मन से 
संघर्ष आरम्भ होता है। आसन सिद्ध हो जाने पर अंग-प्रत्यंग निश्चल हो जाता है-- 
और साधक चाहे जितने समय तक बैठा रह सकता है। 

प्रसतत--कभी कभी जप से थकान मालूम होने रूगती है। तब क्या उसकी 
जगह स्वाध्याय करता चाहिए, या उसी पर आरूढ़ रहना चाहिए? 

उत्तर--दो कारणों से जप में थकान माठूम होती है। कभी कभी मस्तिष्क 
थक जाता है और कभी कभी आहलूस्य के परिणामस्वरूप ऐसा होता है। यदि प्रथम 
कारण है, वो उस समय कुछ क्षण तक जप छोड़ देना चाहिए, वयोंकि ह॒ठपूर्वेक 
जप में लगे रहने से विभ्रम या विक्षिप्तावस्था आदि आ जाती हैं। परन्‍्तु यदि 
हितीय कारण है, तो मन को बढातू जप में लगाना चाहिए। 

प्रश्न--कभी कभी जप करते समय पहले आनन्द की अनुभूति होती है, 
लेकिन तव आनन्द के कारण जप में मन नहीं छयता। ऐसी स्थिति में क्या जप 
जारी रखना चाहिए? 

उत्तर--हाँ, वह आनन्द आध्यात्मिक साधना में बाधक है। उसे रसास्वादन 
कहते हैं। उससे ऊपर उठना चाहिए। 

प्रश्न--यदि मन इधर-उधर भागता रहे, तब भी क्या देर तक जप करते 
रहना ठोक है? 

उत्तर--हाँ, उसी प्रकार जैसे अगर किसी बदमाह घोड़े की पीठ पर कोई 
अपना आसन जमाये रखे, तो वह उसे वश्ञ में कर लेता है। 

प्रश्त---आपने अपने भक्तियोग' में छिखा है कि यदि कोई कमज़ोर आदमी 
योगभ्यास का यत्न करता है, तो घोर प्रतिक्रिया होती है। तब क्या किया जाय * 

उत्तर--यदि आत्मज्ञान के प्रयास में मर जाना पड़े, तो भय किस वात का ! 
ज्ञानारजन तथा अन्य वहुत सी वस्तुओं के लिए मरने में मनुष्य को भय नहीं होता 
और घर के लिए मरने में आप भयभीत क्यों हों ? हु 


ड०१ प्रदनो्र 
प्रशन--_्या जीव-सेवा मात्र से मुक्ति मिल सकती है ? 
उत्तर--जीव-सेवा प्रत्यक्ष रूप से तो नहीं, परोक्ष रूप से आत्मशुद्धि 
द्वारा मुक्ति प्रदान कर सकती है। किन्तु यदि आप समुचित रूप से किसी कार्य 
के करने की इच्छा रखते हैं, तो सम्प्रति उसे ही पूर्ण पर्याप्त समझिए। किसी भी 
पंथ में खतरा है मुमुक्षा के अभाव का। निष्ठा का होना आवश्यक है, अन्यथा 
विकास न होगा। इस समय कर्म पर जोर देना आवश्यक हो गया है। 

प्रश्न--कर्म में हमारी भावना क्या होनी चाहिए---परोपकारमूलक करुणा 
या अन्य कोई भावना ? 

उत्तर--करुणाजन्य प्रोपकार उत्तम है, परन्तु शिव ज्ञान से सर्व जीव की 
सेवा उससे श्रेष्ठ है। 

प्रशन--प्रार्थना की उपादेयता क्‍या है? 

उत्तर--सोयी हुई शक्ति प्रार्थना से आसानी से जाग उठती है और यदि 
सच्चे दिल से की जाय, तो सभी इच्छाएँ पूरी हो सकती हैं; किन्तु अगर सच्चे 
दिल से न की जाय, तो दस में से एक की पूर्ति होती है। परन्तु इस तरह की प्रार्भना 
स्वाथंपूर्ण होती है, अतः वह त्याज्य है। 

प्रशन--नर-रूपधारी अवतार की पहचान क्‍या है? 

उत्तर--जो मनुष्यों के विनाश के दुर्भाग्य को बदल सके, वह भगवान्‌ है। कोई 
भी साधु, चाहे वह कितना भी पहुँचा हुआ क्यों न हो, इस अनुपम पद के लिए दावा 
नहीं कर सकता। मुझे कोई ऐसा व्यक्ति नहीं दिखायी पड़ता, जो रामकृष्ण को 
भगवान्‌ समझता हो। हमें कभी कभी इसकी धुँवली प्रतीति मात्र हो जाती है, 
बस। उन्हें भगवान्‌ के रूप में जान लेने और साथ ही संसार से आसवित रखने 
में संगति नहीं है। 

९ 
(भगिनी निवेदिता के कुछ प्रइनों के उत्तर ) 

प्रशन--पृथ्वी राज एवं चंद जिस समय कन्नौज में स्वयंवर के लिए जाने को 
प्रस्तुत हुए, उस समय उन्होंने किनका छद्यवेश घारण किया था--मुझे याद नहीं 
आ रहा है? 

उत्तर--दोनों ही भाट का वेष धारण कर गये थे। 


१. ये उत्तर स्वामी जी ने सेन फ्रांसिस्को से मई २४, १९०० ई० को एक 
भन्न में लिखे थे। स० 


विवेकानन्द साहित्य ४०४ 


प्रन्‍त--क्‍्या पृथ्वीराज ने संयुकता के साथ इसलिए विवाह करना चाहा 
था कि वह अलौकिक रूपवती थी तथा उसके प्रतिद्वन्द्दी की पुत्री थी? संयुकता 
की परिचारिका होने के लिए क्‍या उन्होंने अपनी एक दासी को सिखा-पढ़ाकर 
वहाँ भेजा था ? और क्या इसी वृद्धा घात्री ने राजकुमारी के हृदय में पृथ्वीराज 
के प्रति प्रेम का बीज अंकुरित किया था ? 

उत्तर--दोनों ही परस्पर के रूप-गुणों का वर्णन सुनकर तथा चित्र अव- 
लोकन कर एक दूसरे के प्रति आक्ृष्ट हुए थे। चित्र-दर्शन के द्वारा नायक- 
नायिका के हृदय में प्रेम का संचार भारत की एक प्राचीन रीति है। 

प्रशन--गोप वालरकों के बीच में कृष्ण का प्रतिपालन कैसे हुआ ? 

उत्तर--ऐसी भविष्यवाणी हुई थी कि कृष्ण कंस को सिंहासन से विच्युत 
करेंगे। इस भय से कि जन्म लेते के बाद कृष्ण कहीं गुप्त रूप से प्रतिपालित हों, 
दुराचारी कंस ने कृष्ण के माता-पिता को (यद्यपि वे कंस की बहन और बहनोई 
थे) क़ैद में डाल रखा था तथा इस प्रकार का आदेश दिया कि उस वर्ष से राज्य 
में जितने वालक पैदा होंगे, उन सबकी हत्या की जायगी। अत्याचारी कंस 
के हाथ से रक्षा करने के लिए ही कष्ण के पिता ने उन्हें गुप्त रूप से यमुना पार 
पहुँचाया था। 

प्रश्त---उनके जीवन के इस अध्याय की परिसमाप्ति किस प्रकार हुई थी ? 

उत्तर--अत्याचारी कंस के द्वारा आमन्त्रित होकर वे अपने भाई बलदेव 
तथा अपने पालक पिता नन्‍्द के साथ राजसभा में पधारे। (अत्याचारी ने उनकी 
हत्या करने का षड़यन्त्र रचा था।) उन्होंने अत्याचारी का वध किया। किन्तु 
स्वयं राजा न बनकर कंस के निकटतम उत्तराधिकारी को उन्होंने राजसिहासन 
पर बैठाया। उन्होंने कभी कर्म के फल को स्वयं नहीं भोगा ! 

प्रश्न---इस समय की किसी' नाटकीय' घटना का उल्लेख क्या आप कर 
सकते हैं ? 

उत्तर--इस समय का जीवन अलौकिक घटनाओं से परिपूर्ण था। बाल्या- 
वस्था में वे अत्यन्त ही चंचल थे। चंचलता के कारण उनकी गोपिका माता ने 
एक दिन उन्हें दधिमन्‍्थन की रस्सी से बाँचना चाहा था। किन्तु अनेक रस्सियों 
को जोड़कर भी वे उन्हें वाँधने में समर्थ न हुई। तब उनकी दृष्टि खुली और 
उन्होंने देखा कि जिनको वे बाँघने जा रही हैं, उनके शरीर में समग्र ब्रह्माण्ड 
अधिष्ठित है। डरकर काँपती हुई वे उनकी स्तुति करने लगीं। तब भगवान्‌ , 
ने उन्हें पुनः माया से आवृत किया और एकमात्र वही बालक उन्हें दृष्टियोचर 
हुआ। ! 


४०३ प्रन्‍ननीचर 


देवश्रेष्ठ ब्रह्म को यह्‌ विश्वास न हुआ कि परब्रह्म ने ही गोप वालूक का 
रूप घारण किया है। इसलिए परीक्षा के निमित्त एक दिन उन्होंने समस्त गायों 
को तथा गोप बालकों को चुराकर एक गुफा में निद्वित कर रखा। किन्तु वहाँ 
से लौटकर उन्होंने देखा कि वे ही गायें तथा गोप वालक कृष्ण के चारों ओर विद्य- 
मान हैं। वे फिर उनको भी चुरा कर ले गये एवं उन्हें भी छिपाकर रखा। किन्तु 
लौटने पर फिर उन्हें वे ही ज्यों के त्यों दिखायी देने छगे। तव उनके ज्ञान-नेत्र 
खुले, उन्होंने देखा कि अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड तथा सहस्न सहस्न ब्रह्मा कृष्ण की 
देह में विराजमान हैं। 

कालिय नाग ने यमुना के' जल को विषाक्त कर डाला था, इसलिए उन्होंने 
उसके फत पर नृत्य किया था। उनके रा इन्द्र की पूजा वन्‍्द किये जाने के फल- 
स्वरूप कुपित होकर इन्द्र ने जब इस प्रकार प्रवल वेग से जल बरसाना प्रारम्भ 
किया कि समस्त ब्रजवासी मानो उसमें डूबकर मर जायँगे, तब कृष्ण ने गोवर्यत- 
धारण किया। कृष्ण ने एक अंगुली से छत्॒ की तरह गोवर्धन पर्वत को ऊपर उठा- 
कर घारण किया, और उसके नीचे सभी ने आश्रय लिया। 

वाल्यकाल से ही वे नाग-पूजा तथा इन्द्र-पूजा के विरोधी थे। इच्द्र-यूजा एक 
वैदिक अनुष्ठान है। गीता में सर्वत्र यह स्पष्ट है कि वे वैदिक अनुष्ठानों के 
पक्षपाती नहीं थे। 

अपने जीवन में इसी समय उन्होंने गोपियों के साथ छीला की थी ! उस 
समय उनकी आयु ग्यारह वर्ष की थी। 


अनुक्रमणिका 


अंकन-पद्धति २८४ 

अंग्रेज १५-५; उनका भोजन ८३; 
उनका सुदृढ़ सिहासन ५९; उनकी 
मूल विशेषता ५९; उनकी व्यवसाय- 
बद्धि ५९; और अमेरिकन ८८-९, 
९६; और फ्रांसीसी ६० ; जाति ७९, 
१५५; तथा मुसलमान २८९; पुरुष 
६७; सज्जन १९; स्त्रियाँ १.९ 

अंग्रेजी अनुवाद ३६६; औज़ार ११४ 
दैनिक ३६४; पढ़नेवाले १५५; 
बोलनेवाली जाति २७६; भाषा 
९ (पा० टि०), १४९, २९१; 
मित्र १९; राज्यकाल १२४; 
वाक्य २७४; शासन १२५; शिक्षा 
३२१; सम्यता का निर्माण २८९; 
सरकारी कर्मचारी ४८ 

अंध आत्म-विनाश २८६ 

अंधविश्वास ५, २४२, २५४, २८७, 
२९५; और जड़ विधि-विधान 
२४२; बौद्धिक २९३; विश्ववासी 
देश २५६ (देखिए कुसंस्कार ) 

अकबर ९३ 

अकाल रक्षाकोष' ३२३ 

अक्षर ब्रह्म २९१५ 

अग्नि ४०, २१३, ३५१; कुण्ड ३००; 
नारकीय २६०; परीक्षा २५७; 
पुराण ५१ 

अचला स्मृति ७२ 
अच्छा' ५३ (देखिए शुभ) 

अज्ञान ४१, ३७४; उसका कारण 
४१; उसका तिरोभाव २१८ 

अज्ञानी ३४३ 

शज्ञेयवाद ३७, २७४ 


अठलान्तिक २७०; 

अतिचेतन ज्ञान २१५ 

अतीत और भविष्य २९५ 

अतीन्द्रिय अवस्था ४३; शक्ति १३९ 

अथवंबेद संहिता १६२ 

अदुष्टवाद ३३६ 

अद्त ३८१; आश्रम ९ (पा० 
टि०); उसकी उपलब्धि २१८; 
और दह्वत ३४; और विशिष्टाहवत 
३५९; ज्ञान ३३६, ३३८, ३७३; 
तत्व ३३७, ३७४; मत ३३७, 
३५९; शुद्ध, साररूप में ३४; 
सत्य ३३२४-३५ 

अदह्ेतवाद ३२७४-७५, १५०; 
का विरोधी नहीं ३८३ 

अद्वतवादी १००, २५३, २८१, ३८३, 
३८६; और उनका कथन २८२; 
कट्टर १०८ 

अद्वतानन्द स्वामी २३५५ 

अध्यात्म और अधिभूत जगत्‌ १००; 
गुरु ३९८; तत्त्वविद्‌ १५१; दशन 
१२०; वादी ३१, २५९; विद्या 
१२५, १४२; विषय १६५ 

अध्यापन-कार्य १२६, ३४७ 

अनन्त ३२४; स्तम्भ १६२ 

अनाचार ३२९ 

अनात्मा रेछ४ 

अनासक्ति ३९२ 

अनुमानगर्म्य' ३५९ 

अनेक १८४ 

अन्दमान १५९ 

अन्ध भावना २२०;-विश्वास ३४ 
१२०, १५१, १८६, २१७ 


महासागर २८५ 


द्वैतवाद 


४०५: 


अन्नदान ६१ 

अपरा १५९; एवं परा विद्या में भेद 
१५९; विद्या ३८८ 

अपरियग्रह और ब्रह्मचयं २८३ 

अपसम्मोहन ३८८ 

अपील एवलांश/ २७, ३५, २४८ 

अपोलो क्लब २३६ 

अफ़गानिस्तान ६३, १२३ 

अफ्रीका ४९, ६७, ९१, १११ 

अफ्रीदी ६५ 

“अभाव से “भाव” की उत्पत्ति ३८० 

अभिव्यक्ति ३९६ 

अभीष्ट लक्ष्य, मानवीय बंघुता ३८ 

अमंगल ३७५-७६ 

अमरावती ९३ 

अमरीकी जनता २२७; 
(पा० दठि०) 

अमृत का सेतु २५० 

अमृत पुत्र ३५१ 

अमृतवाजार ३३९ 

अमेरिकन २७, ७५, ८१, ८९, २७८; 
और पैसा २७०; कन्याएँ ९०; 
जाति २४६; ढंग २२९; परिवार 
९०; पुरुष २६५; भक्‍त २२०; 
मित्र १९३ (पा० टि०); लड़की 
२६३; शिष्य २०३ (पा० दि०); 
संवाददात्ाा २२९ (पा० टि०); 
समाचारपत्र २७ (पा० ठि०); 
स्वातन्य घोषणा-दिवस २०३ 
(पा० टि०) 

अमेरिका ६, १४ ४९, ६३, ६९, 
७८-९, ८१९, ८५-६९, ९१, २२२, 
२३८, २४८, २६०, २६५, २७०, 
२८०, २८५, २८९, ३२५, ३४१- 
डर, २५४, ३६६, र२े७छ५, २३७८- 
<०; उसका अहंकार २१७; उसके 
आदिवासी २४१; और भारत 
२१७; महाद्वीप १०१; वहाँ 
स्त्री-पूजा का दावा २६५; वाले 
९५, २३८; बासी २४९, रें४०; 


प्रेस २४१ 


अनकमणि का 


विरोधी २७५; संयुक्त राज्य २२७ 
(पा० टि०) 

अमेरिकी, उनकी नारी के प्रति सम्मान- 
भावता २७७; जाति २७७; 
वैज्ञानिकी २८३; व्याख्यान-मंच 
२७६; स्त्रियाँ १९ 

अम्बापाली १५४ 

अरब ९२, १०७, १३४ २८५; 
जाति ९१; निवासी २७; मरु- 
भूमि १०५-६; वाले २८५ 

अरबी १०७; खलीफा १०७ 

अर्जुन ५०, प४, १४३, ३३०-३२, 
३४९, २३५७-५८ 

अलीपुर ३५४ 

अलौकिक ज्ञान-प्राप्ति १३९; 
लौकिक १६०; सिद्धियाँ ३९८ 

अल्मोड़ा १८९ (पा० टि०), १९३ 
(पा० दटि०), ३६५ 

अवतार ३४८; उसकी पहचान ४०१; 
पुरुष ३४८ 

अवतारत्व १६० 

अवस्था-भेद ३१७ 

अवस्था, सात्तविक ५४ 

अविद्या' १३५; अज्ञान १०० 

अशुभ, अहिर्मन २८१; उसका इलाज 
२९२; उसका कारण २९२-९३; 
उसका फल १७३ (देखिए असत्‌ ) 

अशोक, घर्मसमत्राट्‌ ८६; महान्‌ सम्राट 
३९३; महाराज ६४; सक्नाद 
७४, २८४ 

अश्वमेघ १३५ 

अष्टांग योग १५८ है 

असत्‌ १९६-९७, २४२, ३७४; उससे 
सत्‌ का आविर्भाव नहीं ११६; 
प्रवृत्ति २७४ (देखिए अशुभ) 

असीरियन जाति ३०० 5 

असुर कन्या १०७; जाति १०६; वेश 
१०७; विजयी १०४; सेना १०६ 

अहंँ २५८-५९, ३७४, ३९६; छुद्र 
२६० 


तथा 


विवेकानन्द साहित्य 


अहंकार ३४, २२०, ३२८ 
अहिता ५१५ 
अहिसा परमो धर्म: २८२ 


आकाण और प्राण-तत्त्व ३८२ 

आगरा २२४ 

आचरणमसास्त्र ११७, ३९६ 

आचार ५८; और पाश्चात्य शासन- 


शक्ति १३७; और रीति १४९; 
नेतिक २७५; विचार ६०; व्यव- 
हार ३२९; शास्त्र २८३-८४; 


सहिता २७४; स्त्री सम्बन्धी और 
विभिन्न देश ९६ 

आचार ही पहला घर्म' ७२ 

आत्म, उसका अर्थ ३७१; -चर्चा ३५०; 
-चिन्तन २८०;-जयी १७३; -ज्ञान 
११०, ४००, -तत्त्व २१५ ३५४, 
३८७, ३९२; त्याग २३४; -निर्भर 
३७१;-रक्षा और धर्म-रक्षा १०९; 
-रक्षा और राज्य की सृप्टि १०३ 
विद्‌ १०९;-शुद्धि ४०१;-संयम 
२३३; -सम्मान की भावना २२३ 
-सम्मोहन विद्या ३८७; -साक्षात्कार 
११९; स्वरूप २१३ 

आत्मा १६, २५-६, ३२, ३६, ४०, 
६३, ६८, १२६, १२८८-२९, १४४, 
१७३, १७९, १९९, २०२, २०५, 
२२०, २४०, २४७, २५३, २५८, 
२६६, २६९, २७८ २९२, २५०, 
३५८; अनन्त ३१; अपरिवर्तित 
३१; अमृत का सेतु ३५०; अवि- 
नश्वर १२०; अविभाज्य २५८; 
इन्द्रियातीत ४०; ईश्चर का घरीर 
२२; उसका अन्तनिहित दिव्यत्व 

२६ उसका एक से दूसरे भरीर 

२७१९; उसका देहान्तर- 

७२; उसका प्रकाश ४० 
उसका प्रभाव २५८ 

उपलब्धि ३०; उसकी दशा 


उसका दन ३७९; उसका 


। है रा > 
न्फ हरे ् र्व्द्‌ 
न न जय ९ 

हर 0 
हि । रे 


कर 


न दे ९) 
ढ| 
हि 
०० 
६-2 ५ अर 


हि 
् 


४०६ 


देहान्तर-प्राप्ति २६८; उसकी 
प्रकृति १५७; उसकी मुक्ति २६८; 
उसकी व्यक्तिगत सत्ता २ 
उसके अस्तित्व २९६; उसके आवा- 
गमन का सिद्धान्त २८, ३७९-८०; 
उसके जन्मान्तर में विश्वास २९; 
एक मुक्त सत्ता २५७; एकात्मक 
तत्त्व २४; और जड़ में अन्तर ३१; 
और मन ४०; कार्य-कारण से परे 
३६; क्रियाहीन ३१; चिरन्तन 
नित्य ३७१; द्वारा प्रकृति-परि- 
चालन ३१; द्वारा मन का प्रयोग 
२६७; धर्म का मूलभूत आधार 
२६७; न मन है, न शरीर २३ 
नित्यमक्त १७४, ३४४; निलिग 
१५७; परम अस्तित्व ३१; पूण 
२४२; प्रतिविव की भाँति अलग 
२५७; मन तथा जड़ से परे २६७; 
मनुप्य का वास्तविक स्वरूप २६७; 
महिमामयी १९१; मानवीय २३; 
लिगमक्त १४४; शद्ध ३१; समरस 
३१; सवंगत १७४; स्वतन्त्र तत्त्व 
२९९ 

आत्माओं की आत्मा २०७ 

आत्मा के पुनर्जेन्म! २७, २४९ 

आत्मानुभूति, उसका सावन ३९९ 

आत्मापसम्मोहन! ३८८ 

आदम १५७ 

आदर्श, उसकी अभिव्यक्ति ४६; 
राष्ट्रीय ६०; वाद १८; वादी 
२४५; व्यक्तिगत ३७२ 

आदिम अवस्था में स्त्रियों की स्थिति 
१०२; निवासी ६३; मनुष्य, 
उनका रहन-सहन 2०२ 

आदिवासी ३६; और परमेश्वर की 
कल्पना ३५ 

आधुनिक पण्टित ६३-४, २४०: 
बंगाली विज्ञान ३५ 

आध्यात्मिक असमानता १२५७; उदन्नतति 
२४३, ३५६; उपदेशक ११३०: 


922२2 


४०७ 


खोज २५३; चक्र १३६; जीवन 
२१; ज्ञान १६०; तरंग १३४; 
दिग्गज ६, ११, ३५५; पहलू 
२९४; प्रतिभा २३०; प्रभाव ४१; 
प्रभुता १२०; प्रयोजन १५७; 
वाढ़ ३७२; भूमिका १७; मार्ग 
३७९; मृत्यु २९०; यथार्थ ४३; 
लहर ४०; विषय ३९३; व्यक्ति 
३०; शक्ति २१९, ३९८; समता 
११९; समानता १२३; सहायता 
१६, ३६३; साक्षात्कार १२३; 
साधना १२४, ४०० ; सौन्दय ३७७; 
स्वाधीनता ५९ 

आनुवंशिक पुरोहित वर्ग १२१ 

आप भले तो जग भरा ३२० 

आपद्ब्याता--क्षत्रिय ११० 

आपेरा हाउस २४१ 

आप्त वेद ग्रन्थ ११८ 

आम्यान्तरिक शुद्धि ६८ 

आयरिश ११४ 

आरती ३६७ 

आर० बी० स्नोडेन, कर्नल २४५ 

आर्ट पेलेस २३२ 

आर्थर स्मिथ, श्रीमती २७८ 

भाय॑ १०९-१०, ११८, २५०; 
उनका उद्देश्य ११२; उनका गठन 
और वर्ण ६४; उनका पारिवारिक 
जीवन ११७; उनका योगदान 
११६; उनको काव्य-कल्पना 
११७; उनकी दयालुता १११; 
उनकी विद्या का बीज १६४; 
उनकी विशेषता २६४; उनके 
वस्त्र ८६; उनके संबंध में भ्रमपूण 
इतिहास ११०; ऋषि ११६; 
एवं म्लेच्छ १४०; और अमेरिका 
२४२; और जंगली जाति १११; 
ओर यूनानी १३४; ओर वर्णाश्रम 
की सृष्टि ११२; चारित्रिक विशे- 
पता ११७; जाति ६३-४, ११६ 
१३९, ३००, ३०२; जाति का 


अनुक्रमणिका 


इतिहास ३६; ज्योति २६४; द्वारा 
आविप्कृत वेद १४०; धर्म १२२; 
नाटक और ग्रीक नाटक १६५; 
परिवार का संगठन १२२; प्रवास 
३६४; महान्‌ जाति २४६; लोग 
८२; वर्ग ११८; बेदिका १९५; 
शान्तिप्रिय १०९; शिल्पकला 
१६५; सन्तान १४०; सभ्यता 
११५१-१२, १२२; समाज १४१, 
१४९ (पा० टि०) 

आर्यसमाजी और खाद्य संबंवी बाद- 
विवाद ७५ 

आर्येतर जाति १२२ 

आलूमवाजार मठ ३३९, ३५२ 

आलासिगा ३४१; पेर्मल ३५२ 

आलोचना, उसके अभाव से हानि १५९ 

आत्प्स २५८, २६० 

आवागमन १७३; 
३७९ 

आश्रम २३३;-विभाग १५३ 

आश्रय-दोष ७३ 

आसव ३६१ 

आसुरी शक्ति २३६ 

आस्ट्रिया ९९; वहाँ का बादशाह ९८ 

आस्ट्रेलिया ४९, ६७, १११, ११३; 
निवासी १५९ है 

आहार ३१४; उसकी शुद्धता से मन 
शुद्ध ७२; उसके अभाव से शक्ति- 
ह्वास ७२; और आत्मा का संबंध 
७२; और उसको तुलना ७६; 
और जाति ८४; और जातियत 
स्वभाव ३२७; और मुसलमान 
८३; और यहूदी ८३; जन्म-कम 
के भेद से भिन्नता ७५; प्राच्य में 
८२; रामानुजाचार्य के अनुसार 
७२; दांकराचार्य के अतुसार ७२; 
शब्द का अर्थ ७२; सम्बन्धी 
विधि-निषेध ८३; सम्बन्धी विचार 
छ८ 

वाहक इत्य ३१२ 


उसका सिद्धान्त 


बवेका ननन्‍द साहित्य 


इंस्लैण्ड ६, १४, १९, ८५, ८९, ९४, 
१०८, १२४, १३३, १४९-५०, 
१५३, २३५, २५१, ३६६; और 
अमेरिका ८९ 

इच्छा-संचालन १९९ - 

इटली ६९, ८१, ९३, १०६, १०८ 
२२४; निवासी ९३; वहाँ के पोष 
१०६ 

इंट्स्कन १०६ 

“इण्डियन मिररा ३३९, ३६४ 

“इण्डिया हाउस १४९ 

इतिहास, उसका अर्थ १३२ 

'इतो नष्टस्ततों भ्रष्ट: १३७ 

इन्द्र ४०३; देवराज ३६०; पुरी 
९२; पूजा ४०३; प्रतर्दन ३६० 

इन्द्रधघनुष ३३४ 

इन्द्रियजन्य ज्ञान! ७२ 

इन्द्रिय २०७; पाँच २९८; भोग- 
जनित सुख ३३०; स्वाद की २१८ 

इसामबाड़ा १४५ 

इलाहाबाद ८४ 

इवनिंग न्यूज़ २५४ 

इष्टदेव ५५, ३६१ 

इसलाम, उसकी समीक्षा २८१; धर्म 
२७७; मत २१८ 

इंस्कीमो जाति ६२, ८२ 

इस्लाम घर्म १०७, ११३-१४, १२३ 

इस्लामी सम्यता १४५ 

“इहलोक' और परलोक' २१७ 


ई० टी० स्टर्डी ३५५ 

ईरान ८७, १५९ 

ईरानी, १३४, ३००; उनके कपड़े 

८७ 

ईश-केन-कठ (उपनिषद्‌ु) ३४९ 

ईश-निन्दा २२०; -प्रेम २६१-६२ 

ईव्वर श्र २८, ३३, ३८, ४१-२, १२७, 
१५८, १७५, २१४-१५, २३०, 
२३५, २४४, २५१, २५८, २६१, 
२६४, २७९-८०,.३७४-७५, ३७९; 


डत्ट 


अनादि, अनिर्वेंचनीय अनन्त भाव 
३३८; आत्मा की आत्मा २२; 
आनन्द २२; उन्तका सार्वभौम 
पिता-भाव ३८; उनके केन्द्रीय गुण 
२४७; उपासना के लिए उपासता 
२९९; उसका अस्तित्व (सत्‌ ) २२; 
उसका ज्ञाता ब्राह्मण ३०४; उसका 
ज्ञान (चित्‌) २२; उसका प्रेम ४८, 
२६२; उसका वास्तविक मंदिर 
२९७; उसका सच्चा प्रेमी २६२; 
उसकी कल्पना २१; उसकी प्रथम 
अभिव्यक्ति ३०२; उसकी सत्ता 
२८२; उसके कर्म के लिए कर्म २९९; 
उसके तीन रूप २६१; उसके प्रतीक 
२४८; उसके प्रेम के लिए प्रेम २९९; 
उससे भिन्न व्यक्तित्व नहीं ४२; 
औरनिक्ृष्ट कीट १९३; और परलोक 
६८; और मनुष्य का उपादान ४०; 
और मुवित २४; और विश्व-योजना 
३३; और सृष्टि ३८०; कृपा १३०; 
जगत्‌' का रचयिता २७३; तत्त्व 
२२०; तथा कार २७१; निरुपा- 
धिक २२; निगुंण ३०२; परम 
२२; परिभाषा २१३; पवित्र 
२५३; पालक और संहारक २७२; 
पावनता और उपासना २६९; 
पूजा २१; पूर्ण २४३; प्रत्येक 
वस्तु का सर्वनिष्ठ कारण २४०; 
प्रेम २३४; प्रेम, प्रेम के लिए २६९, 
२९७; विश्वासों का ज्ञाता २४७; 
वैयक्तिक ४०, २९९; सगृण २१, 
२६८, २९९, ३०२, ३०५, ३८४, 
३८८; सगुण और निगृंण २९७; 
सगुण रूप में नारी ३०२; सर्व- 
शक्तिमान २४३; -साक्षात्कार २८२; 
स्रष्टा २६९ 

'ईदवर का पितृत्त और मनुष्य का 
आतृत्व” २७८ 

ईव्वरत्व, उसका ज्ञान. २१९; उसकी 
अभिव्यक्ति ३९४ 


४०९ 


ईश्वरीय शक्ति १५२ 

ईर्ष्या-देष, जातिसुलभ १४२; प्रति- 
इन्द्तिता १६८ 

ईसप की कहातियाँ २८५ 

ईसा-अनुसरण' २३४४-४५ 

ईसाई, अमेरिका के २४८; आदशे ३०२; 
उनका अत्याचार २८० ; उनका ईइवर 
२५८; उनकी आलोचना २७४; 
उतकी क्रियाशीरूता ९; उनके अब- 
गुण २७३; उनके चैतिक स्खलन 
२७५; और उनका धर्म २७३; 
और मुसलमान की लड़ाई १०७; 
और मुसलमान धर्म ११२; और 
हिन्दू २९८; कैथोलिक २७१; जगत्‌ 
१६१; डाइन २६५; देश २२५, 
२५२, २५४; देहात्मवादी १५० ; धर्म 
९२, १ ०६, १ १२-१४, १६१, २३५- 
३६, २४२, २४९, २५२, २५९, 
२६१, २७४, २७७, २८२३-८४, 
२८६, ३०९-१०, ३८५; धर्म और 
इस्लाम ११३; धर्म और भारतवासी 
की धारणा २८५; घर्म और 
वर्तमान यूरोप ११३; धर्म की 
त्रुटि ११३; धर्म की नींव २८४; 
चमंग्रंथ ११३; धर्म-प्रचारक २७२; 
धर्म, बुद्ध धर्म से प्रभावित २८४; 
पादरी ३२७, ८८, १५१, २३०२; 
पुरातनवादी २४९; प्रेम में स्वार्थी 
२६२; बनने के लिए धर्मों का 
अंगीकार २४३; मत २१८, 
२५९, २७३, २८४; मिशनरी 
३०९, ३१३, ३३१; मिशनरी, 
उनके अतिरंजित विवरण २५६; 

. राष्ट्र २७३; शिक्षक २४८; शिक्षा 
२९५; संघ २७, २६५; सच्चा, एक 
सच्चा हिन्दू २१९ 

ईसा मसीह ४९, 
३७८-७९ 

ईस्ट इण्डिया १४८ 

ईस्ट चर्च! २३० 


र्‌ ८ १ है डरे ७ द्द्‌ ५ 


अनुक्रमणिकाः 


उक्ति-संग्रह १५५ 

उडवर्ड एवेन्यू २६१ 

उड़िया ८२ 

उड़ीसा ८० 

उत्तराखण्ड ८६ 

उत्तरी ध्रुव १३२ 

उत्तरोत्तर सत्य से सत्य पर २९७ 

उदजन ३३६; और ओषजन ३३६ 

उद्धार २५७ 

उद्धारवाद २७२ 

'उद्बोधन' (पत्र) १३२, १३७, १६१ 

(पा०टि०), १६७ (पा०टि० ), ३३९, 
३५६; उसका उद्देश्य १३६ 

उन्नति, मानसिक १०९ 

उपनिषद्‌ १२०, १२३, १५७, ३८३, 
३९५; कठ २४९, ३५० (पा०टि०), 
३८८ (पा०टि०) ; कौषीतकी ३६०; 
तैत्तिरीय ३८८ (पा० टि०); प्रसंग 
२३५०; प्राचीनतम ३८५; वृहदारण्यक 
३५४; मुण्डक २२२, २५०; वाणी 
३५० ; श्वेताश्वतर ३५१ (पा० टि०), 
३८२ (पा० टि०) 

उपयोगितावादी ३१५ 

उपसक, उनका वर्गीकरण २१५ 

उपासना, उसका अर्थ ३८६; प्रणाली 
३८७; साकार ३९९ 


ऊर्जा या जड़-संधारण का सिद्धान्त 
३७९ 


ऋग्वेद १९६ (पा० टि०) ; -प्रकाशन 
१४८; -संहिता १४८ 

ऋतुपणं, राजा ८६ 

ऋषि ६, १२०, १५०, १८६, १९७, 
२२२, २८२; उनकी परिभाषा 
१३९; ज्ञानदीप्त १९९; अरचीन 
३८०; मुनि १०९, १२६; मुनि, 

*, पूवेकालीन .३२३५; वामदेव ३६०३. 
“हृदय १४१: - | 

ऋषित्व १६०; -और' वेद-दृष्टि १३९ 


विवेकानन्द साहित्य 


एकत्व, उसका ज्ञान ३९७; उसकी 
ओर ३३३-३४; उसकी प्राप्ति 
३२९६९ 

एकाग्रता, उसका महत्त्व २८३; और योग 
३८३ 

“एडम्स पीक दु एलिफ़ेस्टा' शे४६-४७ 

एडवर्ड कारपेन्टर ३४६-४७ 

एडा रेकार्ड २६७ 

एकेब्वरवाद ३६ 

एथिकल एसोसियेशन ३००, ३०३ 

एनिस्क्वाम २३१ 

एनी विल्सन, कुमारी २७९ 

एनेसडेल २४५ 

एपिस्कोपल चर्च २३१ 

एशियाटिक क्वार्टर्ली रिव्यू १४९ 

एशिया ६७, ९१-३, १०८, १३२, २६०; 
मध्य ६४, १२१; माइनर १०५, 
१०७-८, ३०२; वाले २३५ 

एसोटेरिक बौद्ध मत १५१ 

“एसोसियेशन हाल” २७९, २८१ 


ऐंगलो इण्डियन कर्मचारी १४९; समाज 
१४९ 

ऐंग्लो सैक्सन जाति ३०२ 

ऐतिहासिक गवेषणा ३५७; सत्यानुसंघान 
रे५७छ 

'ऐस्ट्रल बॉडी' ३८९ 


ओकलेंड २३ 

ओकलेंड ट्रिव्यूत' (पत्रिका) २३ 
ओपटं (जर्मन पण्डित) १६२ 
3>कार, उसका महत्त्व ५२ 

3 ततू सत्‌ ११६, २०७ 

भोम तत्सत्‌ जोम्‌ १७३-७५ 
ओषजन ३३६ 

ओहियो तट २३५ 


ओऔद्योगिक कार्ये २३०; दशा २२९; 
दिक्षा २२८, २३०-३१ 
ओऔपनिवेशिक साम्राज्य-स्थापना ९४ 


ड्१० 
औरंगजेब ५९ 


कंस, अत्याचारी ४०२ 

कट्टर अद्वेतवादी १०८ 

कठोपनिपद्‌ ३४९-५० (पा० टि०), 
३८८ (पा० टि०) 

कथा, करवका की १४५; वालक 
गोपाल की १२६; भेंड़ और शेर 
की २५७; राजा और मनुष्य-स्वभाव 
की २३२७-२८; सर्प और संन्यासी 
की ३२४ 

कनाडा ६३ 

कन्नौज ४०१ 

कन्फ्यूशस ८८, ३७९ 

कन्याकुमारी १२ 

कन्हाई महाराज ३६४ 

कपिल ऋषि ३८२ 

कबीर १२३ 

कमजोरी और शक्ति २२० 

करुणा और प्रेम १९१ 

कर्ण ५० 

कर्म, आत्मा का नहीं २६९; उसका 
अये ३७५; उसका फल अवध्यंभावी 
३३६; उसके नियम १७; उसमें 
भावना ४०१; उसे करने का अधि- 
कार १३८; काण्ड १२३, २३९५; 
काण्ड, प्राचीन १२०; काण्ड, विशद 
११८; गति १७४; निष्काम ३३०, 
३५८; प्रकृति में ३१; फल ५३; 
साग ५६; योग ३५६; वेद का 
भाग १४०; शक्ति १७५ 

कलकत्ता १३, १९, ७८-८०, ८३, ८९, 
११४, १४९, १६८, १८५, २२४, 
२६९-७०,२९५, ३२ १, रे डे ६, ३ ३ ९, 
३६५-६६; वासी ३६६ 

कला ओर प्रकृति ४३; और वस्तु ४३; 
नाटक, कठिनतम ४३; भारतीय, 
यूनानी में अन्तर ४३; शक्ति और 
यथार्थ आध्यात्मिक ४३; सौन्दर्य की 
अभिव्यक्ति ४३ 


४११ 


कलियुग ९१ 
कल्पना, अन्धविश्वासभरी ३६; एवं 
परिकल्पना २८; मुक्ति की २५; 
स्वतंत्रता की २५ 
कवि कंकण ४२ 
कांग्रेस ऑफ़ ओरियेण्टलिस्ट १६१ 
कांस्टांटिवोपुल १०७; शहर १०६ 
कांस्टेटाइन ११२ 
"काँग्रे दे लिस्तोयार दि रिलिजिओं' १६१ 
काँग्रेगेशनल चर्च' २३९, २४१ 
कॉक (0००८४) ११३ 
कादम्बरी ४२ 
कानन्द २७, २४३, २४८-४९, २५४, 
५ २६२-६७, २७०, २७४-७५ (देखिए 
विवेकानन्द, स्वामी ) 
काफ़िर!' ३९४ 
काबुल १०७ 
काम, उसका मापदण्ड २१३; और मोक्ष 
२०८;-कांचन ३७१; -क्रोध १३२; 
-देमन ३४६; -प्रवृत्ति ३४७;-यश- 
लिप्सा १७३ 
कामिनी-कांचन २१७ 
कारण, उसका अस्तित्व २८; -धारा 
” २०८;-कार्य-विधान १७३ 
कारपेन्टर, एडवर्ड ३४६-४७; साहब 
३४७ 
* कार्लाइल ३२० 
कार्क वॉन बरगेन, डॉ० २३९ 
कार्य, अभीष्ट ३२१; व्यापार १९१; 
व्यावहारिक २९० 
कार्य-कारण २६, १८०, २१३, ३८४; 
उसका नियम २५; परम्परा २३-४; 
सिद्धान्त २८; वाद ११६ 
काल और देश १९६ 
कालिदास १६४-६५ 
कालिय नाग ४०३ 
कालीघाट ९१ 
कालीमाई ४९ 
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खद्य ६३; जाति ६४ 
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गर्म बर्फ २२१ 
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१२८ (पा० टि०), १६५-६६, २२३, 
२३७, ३२०, ३३०-३२, ३४९, 
३५९, ३९५ (पा० टि०), ३९८, 
४०३; उसका उपदेश ५५, ३३२; 
उसका पहला संवाद २२०; एवं महा- 
भारत की भाषा १६५; और महा- 
भारत १६६; धर्मसमन्वय ग्रन्थ १६५ 
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१६०; उसका विदश्येष प्रयोजन १५९; 
उसकी कृपा २१८; उसकी परिभाषा 
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सच्चा ३६३ 
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तरीका ८२; कोरस १६५; ज्योतिष 
१६४; नाटक १६५; प्राचीन ८६; 
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चंडीचरण ३४६; बाबू ३४६, ३४८ 
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चन्द्रमा ३२१, ३५१ 
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१०७ 

चीनी, उनका भोजन ८२; भाषा 
८८; भोग-विलास के आदियुरु 
८७ 

चेंतन-अवेतन ३३३-३४, ३३७, ३९७; 
उसकी परिभाषा २९८ 

चेतना, उसके लिए आधार की कल्पना 
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चैतन्य १२३, १६७; बुद्धि छ५ 

चुतन्यदेव ७३ 
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अनुकरमणिका 
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जंगछी जाति १११; बर्बर १०६ 
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और सीमित चेतना का परिणाम 
३३; मानसिक २१४; मायाधिकृत 
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उसकी किवदन्ती २५६;-रथ २२८, 
२३० दे 
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जनता और धर्म २२८; और संन्यासी 
२६६ 

जन-धर्म १२१;-समाज, उसका विश्वास 
२६९८ 

जन्म, पर्व के प्रभाव का सिद्धात्त ३०२; 
-मरण १७५, १७७; मृत्यु १७३ 

जप, उसमें थकान क। कारण ४००; और 
ध्यान ३६२; -तप रे४४; हरिनाम 
का ५२ 

जफ़सन एवेन्यू २६१ 

जम्बद्दीप १०५-६, १६२ 

जयपुर ११५ 

जयस्तंभ, विजय-तोरण ९८ 

जरथुष्ट्र २७९ 
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विवेकानन्द साहित्य 
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जहाँगीर ५९, ९३ 
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अरब ९१; असीरियन ३००; असुर 
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२४६, ३०० ; आयेतर १२२, ३७२; 
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का पता २२२; उसकी विशेषता 
२८०; उसके चार प्रकार २५१; 
उसके विभिन्न उद्देश्य ४८; एक 
सामाजिक प्रथा २३३, २७७; एक 
स्थिति ३०४; ऐंग्लो सैक्सन 
३०२; और देश ५७; और व्यक्ति 
५१; और शास्त्र ५७; और स्वघधर्म 
५६; क्षत्रिय २५१; खश ६४; 
गुण और धममं के आधार पर २८०; 
गुणगत ५७; गौल ९२; चीन ६३; 
जंगली १११; जन्मगत ५७; तुके 
१०७; दयालृतर २८५; दरद ६३; 
दोष ७३; धर्म ५७; नारी २७९; 
निरामिषभोजी ७५ ; -पाँति १२३; 
पारसी ९२; प्रत्येक का एक जीव- 
नोहेश्य ९६; प्रथा १२०, २४१; 
फ्रांक २२-३; फ्रांसीसी ९९; बंगाली 
१५३; बबेर ९२, १०६, १५८, 
र५१;-भेद ११९, ३७७, ३९१; 
भेद, उसका कारण २८९, ३९३; 
भेद, उसकी उपयोगिता ३९३; भेद 
और स्वाधीनता ३९३; भेद 
गुणानुसार १३५; भेद का कारण 
२८९, ३९३; मांसभोजी ७५; 
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वर्णसंकरी की सृष्टि १०७ 
विभाग ३८६; व्यक्ति की समष्टि 
४९; व्यवस्था २२७; व्यवस्था और 
पुरोहित वर्ग ३०५; व्यवस्था के 
दोष २८८, ३०४; व्यवस्था, सच्ची 
३०४; सबसे ग़रीव, सबसे अमीर 
२८०; समस्या का सूत्रपात ११९; 
हिन्दू ११५७-१८, २४६, ३९४; हूण 
६३ 

जातिगत विधि-निषेध ३८१ 

जातित्व और व्यक्तित्व १०० 
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जीनो, दाशनिक ३८१ 

जीव १४२, २१३, ३६०; शव्वित 
प्रकाश का केन्द्र ५३ ;-सेवा द्वारा 
मुक्ति ४०१; -हत्या ७४ 

जीवन, आत्मा का २२०; इन्द्रिय का 
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मृत्यु का सम्बन्ध २५; और मृत्यु के 
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हारिक ९; -संग्राम ३९४; संन्यस्त 
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स्वभावगत प्रयोजन ३९३; मन॒ष्य- 
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विचार और स्मृति की समष्टि ३७८ 
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जें० एच० राइट, प्रो० २०४(पा०टि०) 
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जेरुसलम १०७-८, २४७; और रोमन 
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२८२; नास्तिक ३०३ 

जैमिनी सूत्र ५२ 
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ज्ञान ३५, ४०; अतिचेतन २१५; 
अधिभौतिक १५९; अछौकिक 
१३४; आत्म ४००; आत्मा की 
प्रकृति १५७; आध्यात्मिक १५९; 
आवश्यक वस्तु ४००; उपासना 
२५१; उसका अर्थ १००; 
उसका आदि स्रोत १५७; उसका 
दावा १५९; उसका लोप १५५९; 
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अज्ञान ३३५; और धर्म ३१८; और 
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उत्पत्ति ११६; ग्रीक १६४; शास्त्र 
३२३, ३७२ 
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विवेकानन्द साहित्य 
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डेविड हेयर २८९ 
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ढाका ८० 


तड़ित्वाह ३३४ (पा० टि०) 

तत्त्वज्ञान १४, ३५१; दर्शन २३२७; 
साक्षात्कार ३९५ 

तत्त्वमसि' १७४-७५ 

तपस्या, त्रिविध ३९७ 

तमोगुण ५४, ५७, १३६, १५९, २१९; 
और रज तथा सत्त्व ५४ 

तकंशास्त्र २८ 

ताज २२४ 

तातार ११८; उनका प्रभत्व १०७; 
साच १०७ 

तातारी १०७; रक्‍त १०७ 

तान्त्रिक ९० 

तामसिक लोग ५४ 

तारा १२६ 
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तिब्बत ४९, ६४, ६९; और तातार 
३०५; वहाँ की स्त्रियाँ ३२६ 

तिब्बती ६३-४; परिवार ३२६ 

तीर्थ २०८; स्थान ९१, १६३, ३२४ 

तुकाराम १२३ 

तुरीयानन्द स्वामी ३६१ 

तक १०७; जाति १०७ 

तलसी ६२; दल ३२८; महाराज ३६३ 

(देखिए निर्मलानन्द स्वामी ) 

तेलंगी ८२ 

त्याग १३४; उसका महत्त्व १३५; 
उसकी शक्ति २३०; और वेराग्य 
३४; -भाव ३४२ 

त्रिगुणातीतानन्द, स्वामी ३४१ 

त्रिदेव और ईइ्वर २८४ 

त्रिभुजात्मक संग्राम ११९ 


थर्ड स्ट्रीट २७ 

थॉमस-ए-कम्पिस ३४४ 

थाउज्ेंड आइलेंड पाक १७३ (पा० टि०) 
थियोसॉफ़िस्ट २३४ 

थियोस्ताँफ़ी सम्प्रदाय १४९ 


दिक्षिणा" १४७ 

दक्षिणी ब्राह्मण ८३ 

दक्षिणेश्वर ३४५ 

दण्ड, ईश्वर द्वारा २७१; प्रतिक्रिया मात्र 
२७१; प्राकृतिक २७९ 

दत्त, माइकेल मधसदन ४२ 

दया और न्याय ३१३; और प्रेम ३०३ 

दयानन्द सरस्वती १४९, १५३ 

दरद ६३ 

दर्शन और तत्त्व ज्ञान २५३२; तथा जड़वाद 
११९; शास्त्र ३६, १०८, १३९) 
३८३; शास्त्र और भारत का धर्म 
१५०; शास्त्र और विधि २५१ 

दस अंक, सभ्यता की आधारशिला २८४ 

दस्यु और वेश्या की उत्पत्ति १०४-५ 

दहेज २६४ 

दाक्षिणात्य भाई ७० 


४१७ 


दादू १२३ 
दान-प्रणाली ११३ 
दानशीलता १७ 
दामोदर (नदी) ८० 
दाराशिकोह ५९ 
दारिद्रय-समस्या ३९४ 
दाजिलिंग ३५२, ३५५ 


दाशैनिक चिन्तन, उसका सूत्रपात ११८; 


तत्त्व ३८० 
दाह-संस्कार २५१ 
दि प्रीस्ट ऐण्ड दि प्रॉफेट' ३६६ 
दिल्ली ९८; साम्राज्य १४४ 
दीक्षा-ग्रहण ३८६;-दान ३६३ 
दुःख और सुख ५३, २२२ 
दु:ख भी शुभ १८७ 
चुर्गा ११५; पूजा ७८, १४७ 
दुर्भिक्ष-पीड़ित ६०-१ 
दुर्योधन ५० 


अनुकमणिका 


देहिक क्रिया ३६२ 

दोष, आश्रय, जाति, निमित्त ७३ 

द्रविड़ ११८ 

द्रव्य 3रे४ 

द्वि-आवर्तंत ३३५ 

देषभाव ६२ 

हेत ५९; ज्ञान ३३५; प्रकृति में ३४; 
प्रत्यक्ष में २७१; -बोध ३७१; वाद 
२१, ३८३, ३९२; वादी ३४, ३८ १, 
३८६; वादी के अनुसार जीव तथा 
ब्रह्म २८२ 

धन और ईसाई २८०; विश्वयुद्ध का 
कारण २८० 

धनुषीय यंत्र ११७ 

घर्म ४, ६-७, १६, ६१, ११०, १२४, 
२०८, २४९, २५३-५४, टर १७० ' 
अनुभव का विषय ३३६; -अनुभूति 
१३९; आधुनिक फ़ैशन रूप में २६२; 


“दरात्परिहतंव्य” ३५९ इतिहास १६१; इसलाम ३७७; 
देव और असुर ६८, १०७; -कन्या १०७; ईश्वर की प्राप्ति २२१; ईसाई १६१, 
यूहद्वार १७४; दर्शन १४३; मंडल २३२५-३६, २४२, २५२, २५९, 
११८;-शरीर ३८९; श्रेष्ठ ब्रह्मा २६१, २७१-७२, २७४, २७७, 


४०३; स्वरूप ३९४ २८३, २८६, ३०९, ३८५; उच्चतर 
देवता ३६०; आस्तिक ६८ वस्तु की वृद्धि और विकास २९८; 
देवराज ३६० उपदेश २८३, ३३१; उपदेशक 
देवालय ८५, ३६४ २४९, २७४-७५, २८४; उसका 
देवेन्द्रनाथ ठाकुर १४९, १५३ अर्थ २९२; उसका गंभीर सत्य 
देश, उसकी अवनति और भाषा १६८- और शक्ति ३३२; उसका मूल 

६९; और काल १९६, ३३४, ३३७; उद्देश्य ३२९; उसका मूलभूत आधार 

और धर्म के प्रतिनिधि २४३ २६७; उसका मूल विश्वास ३ १४; 


देश-काल २५; और नीति, सौन्दर्य-ज्ञान उसका लोप और भारत-अवनति 
३२६; और पात्र तथा मानसिक भाव ५०; उसका समन्वय २७२, २७५; , 
३२६; -पात्र-मेद १४०; व्यक्ति उसकी महिमा २१३; उसके प्रति 


के भीतर ३७७ सहिष्णु-भाव २९७; एक की दूसरे धर्म 
देश-भेद, उसके कारण अनिवार्य कार्य में सम्पूति २४३; और अनुयागियों 
७०; उससे समाज-सुप्टि १०३; में दोष २७५; और आतंक ३७८; 
भक्ष्याभक्ष्य-विचार १३५ और ऐतिहासिक गवेषणा ३५७; और 
'दिशीय परिवार-रहस्य' १४९ घड़े का प्रतीक २४७; और देश ३०२; 
देह-मन ३७४ औरघधर्मान्ध २६०; और योग ३२९; 


देहात्मवादी ४८; ईसाई १५० और विज्ञान में इन्द्र ३३१; और 


विवेकानन्द साहित्य 


विज्ञान भें समानता ३२३; कर्म 
३१२; कल्पना की चीज़ नहीं २१८; 
कार्य २८०; क्रियात्मक २७७; क्षुधा 
१५२; ग्रन्थ १२७, १३२, १३९- 
४०, २१५, २२३, २८१, २९६, 
२९८, ३३०; ग्रन्थ, बौद्ध २७४; 
जीवन ३६५ ; जीवित के लिए विभिन्न 
धर्म की आवश्यकता २७३; तथा 
, अन्धविश्वास २७४; तरंगें १५०; 
तीन मिशनरी २७३; दीक्षा २५२; 
धामिक और सामाजिक सुधार-प्रयत्त 
की सम्पूर्ति ३०४; नकारात्मक नहीं 
२९८; नवयुग १४२; पथ ३३२; 
पंथ तथा पुण्य और पाप २२३; 
परायण २८२; परिवर्तित २६० 
२७३-७५, २९५; परोपकार ही 
२२२; पवित्रता की अन्त:प्रेरणा 
के प्रतीक २४७; पाइचात्य २६८ 

पिपासा १५२; पैतृक २४५; प्रकृत 
२४१; प्रचलित ३२९; प्रचार २३७, 
२४१, २३७३; प्रचार-कार्य ३७५; 
प्रचारक १६१, २४३, २६४-६५, 
२७५, ३९७; प्रचारक-मण्डली 
१६१; प्रत्यक्ष अनभव का विषय 
३२४, २१८; प्रत्येक की निजी विदे- 
पता २९४; प्रथम मिशनरी बौद्ध 
२७३; प्रवर्तक १५४, ३०५; बद्ध 
२९३; बौद्ध १६३२-६३, २५२, २७२, 
३०१, २७८ ३९५; ब्राह्म १४९, 
१५३; ब्राह्मण २४२; भारतीय 
२३१; भारतीय मत २६७; भाव 
३७१, ३९४; भावना ३६६; मत 
“३१२९-३०, २८१, २८५; महासभा 
२३९, ३१९, ३३९ ; मिशनरी २५२, 
२९४; रक्षक २२२; राज्य १३९, 
१५०, ३०९; राभ ३२४, ३६५; 
वाद-विवाद में नहीं ३२४; वास्तविक 
. और मनृष्य ३२३; विभिन्न, उसकी 
, उत्तत्ति वेद में १६३ ;-विश्वास २४७; 
३१३; वीर ६१; वेदान्तोक्त ३४७, 
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वेदान्तिक ३७५; वैदिक १६२; 
व्यवस्था २७४; -शाला २२४; 
शास्त्र २३६, २७३, ३३६१-३२, 
३८३;-शिक्षा १४१, ३८५ ; -संन्यास 
२८३; संसार का प्राचीनतम १५२; 
सकारात्मक २९८; सच्चे २१८;' 
सभा १६१; सम्बन्ध में दो अतिर्याँ 
२६०; सम्बन्धी कथा-वार्ता ३२९; 
-सम्मेलन २४३-४४, २७८; साधन 
३४७; साधन और सह-शिक्षा ३४७; 
साधना ३४६; सिद्धान्त २३६,२३९; 
हिन्दू १४१-४३, २४५, २५४, 
२६९, २७७, ३३२२, २३३९, २७६, 
३८०; हिन्दू, उसका सर्वव्यापी 
विचार तथा प्रमुख सिद्धान्त २४२; 
हिन्दू, उसकी शिक्षा २६८ 

धर्म, और पंथ! २४४ 

घर्मपार २३५ 

धर्म-सम्मेलन' २३२ ! 

धर्मसम्राट अशोक ८६ 

घर्मान्ध और नास्तिक २६० 

धर्मान्धता, उसकी अभिव्यक्ति २६० 

धर्मार्थ चिकित्सालय ११३ 

धातुगर्भ १६३ (देखिए बौद्ध स्तूप) 

धारणा और अभ्यास १४२; और ध्यान 
रेड 

घामिक ५६; अभिव्यक्ति २५८; आन्दो- 
लगन १२४, २१८; आश्रम २६६; 
उथलू-पुथल २१४; -एकता-सम्मेलन 
३८; और पैसेवालों की पूजा २१८; 
और श्रद्धालू ३२४; कृत्य ७, १३० 
क्षेत्र १९५; खाना-पीना हिन्दू का ४ 
ग्रन्‍्थ ११३; चाल-ढाल हिन्दू की ४ 
जीवन ७६, २३३, २७६; दमन 
१५; दोष २९२; दृष्टिकोण १२४ 
प्रचार २६९; प्रतिनिधित्व २८९; 
सत २७४; मनुष्य २२१; मनोभाव 
२७८; महत्तवाकांक्षा १२४; मामला 
२८१; रीति २७६ ; वाद्यवन्द २७४ 
विकास-क्रम २८१; विचार २५२; 
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विचारक २४५; विचारधारा २८१; 
विश्वास २६९, २८२; विषय २७५; 
व्यक्ति २५८; व्यक्ति का लक्षण 
५२; व्यक्ति की प्रार्थना-मुद्रा २६०; 
शिक्षा २२८-२९; संस्था २८८; 
सच्चा २८२; समन्वय २७२; 
सिद्धान्त २९०; सिद्धान्त, प्राचीन- 
त्तम २७ 

'धुनों' का युग २४९ 

ध्यान ३१७; उसकी आवश्यक वातें 
४9०6० 

प्रुपद और ख्याल ३९ 

श्रुवप्रदेश, उत्तरी ६३ 


नचिकेता ३५० 

सतन्‍द ४०२ 

ननन्‍्दन वन ४७ 

नरक १०, ५१२, २९, पर १८०, २६६, 
३०१, ३०३, ३७८; कुण्ड ७० 

भनरभक्षी २६४;-रंगक्षेत्र १३७ 

नरेन्द्र ३५५ (देखिए विवेकानन्द) 

नरेन्द्रनाथ सेन ३४०, ३६४ 

नरमंदा १६३ 

नर्मदेश्वर १६३ 

नव व्यवस्थान ३६, ११३, २८१ 

नाइण्टीन्थ सेन्चुरी' १४९, १५१-५२ 

नाइन्टीन्थ सेन्चुरी क्लब २४६ 

नागपुर १५५ (पा० टि०) 

नागादल १०८ 

नाटक, आये १६५; कठिनतम कला ४३; 
ग्रीक १६५ ;-रचना-प्रणाली १६५ 

नानक १२३ 

नाम-कीर्तेन १३६;-जप १२६; -यश 
३१६, ३९१;-रूप १७४, १७७ 

नायक १४३ 

नारकीय अग्नि २६० 

नारद १४३ 

नारायण १२६ 

नारी, उस पर दोषारोपण ३०१; उसकी 
कृल्पना का उदय ३०२; उसके प्रति 


अनुक्मणिका 


हिन्दू भावना २७७ ; उसके प्रति 
अनौचित्य २०; ऋषि ३०२; और 
पुरुष १९, २०४; नारीत्व, उसका 
आदर्श ३०० 

नार्थम्प्टन डेली हेरल्ड २७६ 

नार्थ स्ट्री: २२८ 

नावें ८१ 

नासदीय सूक्त १९६ 

नित्यानन्द, स्वामी ३५२ 

निम्मित्त दोष ७३ 

नियम, उसकी परिभाषा ३१; और कीति 
६२; और जगत्‌ के विषय ३२६; 
और प्रकृति ३१; और रुपया ६२; 
जातिगत २३८६; तथा मनुष्य ६२; 
सामाजिक ३८६ 

निरपेक्ष ज्ञान ३३५; 
सत्य ३३५ 

निरामिषभोजी ६५; जाति ७५ 

निरीश्वरवादी, पश्चिम २८९ 

निर्गुण ब्रह्म १४६; सत्ता ३८४ 

निभयानन्द, स्वामी ३६४ 

निर्मेलानन्द, स्वामी ३५२, ३६२-६३ 
(देखिए तुलसी महाराज) 

निर्वाण, उसका अधिकारी ३०१ 

निर्वाणघट्कम्‌ २०७, २८९ (पा० टि०) 

निवृत्ति मार्ग ३८४ 

निवेदिता, भगिनी १९५ (पा० 6०), 
३६६, ४०१ 

निष्काम कर्म १४०, १५८, ३३०, ३५८; 
ज्ञान १४०; भक्ति १४०; योग १४० 

नीग्रो लोग २७५ 

नीति-तत्त्व ३१९१; -शास्त्र २४८, ३९६; 
-शास्त्र और व्यक्ति का पारस्परिक 
सम्बन्ध ३९६;-संहिता २८१ 

नीति, दंड, दाम, साम ५२ 

नीलकंठ १६२ 

नह (०४॥) १५७ 

न्िटिव ४८ 

निेटिव स्‍लेव” ४८ 

'्तेति! ३८४ 


सत्ता ३८४; 


विवेकानन्द साहित्य 


नेति-नेति!' २२, २०८ 

नेपाल ८४, १३५; और तिब्बत १६३; 
वहाँ बौद्ध प्रभाव १६३ 

नेपोलियन तृतीय ६८, ९७, ९१९; बाद- 
शाह ९९; बोनापार्ट ९९; महावीर 
९८-९ 

नैतिकता और आध्यात्मिकता २१६, 
र्रे६ 

नैतिक शासन २५३ 

'नोबल, कुमारी ३६६ 

न्याय-दिवस” २७९ 

न्यूकक॑ सी० टी०, 
२७१ 

न्यूज र५्४ 

न्यूजीलैण्ड १११ 

न्यूयार्क ८९, ९५ १७३ (पा० टि०), 
१७६(पा० टि०), १९७(पा० टि०), 
२०१, २१६, २२१, २५६, २७०; 
वहाँ का स्त्री-समाज २१६ 

न्यूयार्क डेली ट्रिब्यून! २७८ 

स्यूयार्क वल्डे! २३७ 


डॉ० २६९, 


'पंचकोश २०७ 

'पंचवायु २०७ 

पंचेन्रिय २५५ 

पंजाब ८०, ८२, १३५ 

'पठान ५९ 

पतंजलि, उनका महाभाष्य ४२, १६८; 
महषि ३५८ 

पर-निनन्‍्दा ३३३ 

'परन्नह्मा ४०३ 

'परम अस्तित्व ३५, २१३; आनन्‍्दस्व- 
रूप २०७-८; चित्‌ २०७-८; ज्ञानी 
२०२; -तत्त्व का ज्ञान २१५; धर्म 
३८० ; ध्यानावस्था ५४; प्रभु १९४; 
मंगल ३७६; मानवतावादी और 
पतन २२२; श्रेय, बौद्धिकता नहीं 
२१६; सत्‌ १७, २०७-८ 

'परमहंस १३६, १२६; देव ३९८; 
रामकृष्ण २३४ (देखिए रामकृष्ण) 
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परमात्मा ७, १३, १७, ५५, २१३, 
२१७-१९, २२२, २३३, २७४; 
परम पिता २७८; सगुण ३८; हमारा 
व्यक्तित्व ४२; हर एक में २२० 

परमानन्द १९६, २०५ 

'परमानन्द के द्वीप २४० 

परमेश्वर ३ ३-४, डर ६-७, र्‌ ०0 र्‌, २२ ० ः 
अनन्त १२७; और आदिवासी २५; 
निर्गुण १२७; वेदवणित १२७ 

परलोक-विद्या २२१ 

परहित १३ 

परा विद्या १३६, १५९ 

परिकल्पना ३३ 

परिणामवाद ३३, १००, ३८२ 

परिणामवादी १०१ 

परिपचन (35थंणां। 2007) ३१६ 

परिन्राजक २८३ 

परोपकार ३९९; करुणाजन्य ४०६१; 
सूलक करुणा ४०१ 

पर्दे की कठोर प्रथा २६५ 

पलली-पुरोहित २३१ 

पवहारी बाबा १५३, ३१७ 

पवित्र आत्मा २२; चरित्र २१६, २६६ 

पशुपति वाबू ३४१; बोस ३४१ 

पशु-वलि १२५०-२१ े 

पश्चिम और भारत में स्त्री संबंधी 
भावना ३०२; देश २१७ 

पर्चिमी देश २४५; धदिष्टाचार और 
रीति-रिवाज़ २४५ 

पेंसाडेना ३ 

पहलव ६३ 

पहलवी भाषा ६४ 

पहाड़ी ८३ 

पाँच इन्द्रिय २४० 

पांचाल १२० 

पाइथागोरस २८२ 

पाउच गैलरी २८७, २९६ 

पाखंड और नास्तिकता २८९ 

पाटलिपूुत्र १२०; साम्राज्य १२१ 

पाणिग्रहण (संस्कार ) १५४ 
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'पाण्डित्य, उसका प्रदर्शन १६७ 
पातिन्रत्य, उसका सम्मान २६३ 
'पाप ४१, ५१-२, २०८, २१३, २१७- 
१८, २६९, ३१३; और अन्धविश्वास 
१५१; और प्ृण्य ४०; कमजोरी 
और कायरता २२२; घृणा २२२; 
परपीड़न २२२; पराधीनता २२२; 
-पुण्य २२३, ३१७; संदेह २२२ 
पापी और महात्मा १९३ 
'पारमाथिक सत्ता २७३ 
पारसी १०७, २५४; उनका विश्वास 
२८१; जाति ९२; सभ्यता ९२ 
पाथिव जड़ वस्तु और मन ३७६ 
पाली और अरबी १६१; भाषा ४२ 
पाश्चात्य अर्थ २१५; असुर ४८; आहार 
८९; उनका स्वास्थ्य ६५; उनकी 
दृष्टि में प्राच्य ४७; उनमें धर्म की 
प्रधानता ५०; उनसे सीखने का 
उपाय ६२; उसमें असामाजिक भाव 
३९१; जगत्‌ १४९; जगत्‌ और 
भारत १३६; जाति ३९२; जाति 
द्वारा कृष्ण-उपदेश-अनुसरण ५५; 
देश ५०, ६८, ८०, ८७-८, 
९६, ३२२, २८५, ३८८; देश और 
उनके वस्त्र ८५; देश और खाद्य 
संबंधी वाद-विवाद ७५; देश का 
आहार ८०-१; देश में राजनीति 
६१; देश में सत्त्वगुण का अभाव 
१३६; देशवाले ३८९; देशवासी 
६५, ८०, ३८०; देशवासी असुर 
की संतान ६८; देशीय पोशाक 
६६; धर्म ९०, २६८; प्रभाव 
३८५; मत से समाज का विकास 
१०१; विज्ञान ३३६, २८२; 
विज्ञान, आधुनिक ३२३; विद्या 
, २३०९-१०, २३३६-३७; शासन- 
शक्ति १३७; शिष्य ३६२; शिष्या 
१९ (पा० टि०); संस्कृतज्ञ विद्वात्‌ 
१४८; सम्यता ९१; सम्यता का 
आदि केन्द्र ९२ 


अनुक्रमणिका 


पास्ट्यूर ११३ 

“पिक्विक्‌ पेपर्स! ३१६ 

पिता' ८ 

पियरेपोंट २८३ 

पुण्य २०८; और पाप २५३; प्रेम करना 
२२२; शक्ति और पौरुष २२२; 
स्वतन्त्रता २२२ 

पुनर्जन्‍्म ७९, २३९; उसका सिद्धान्त 
२४, २८, २३९, २४७, २९५; कर्मे 
पर निर्भर ३७२; वाद १५, 
२९४; वादी २७९; सिद्धान्त और 
नतिक प्रेरणा २९; सिद्धान्त 
के बीजाणू २४० 

पुराण, अग्नि ५१; एवं तत्त्र १४६; 
और वेदान्त १४०; और शास्त्र 
५७; कथा २४७; विष्णु १६३ 

पुरी जी १४४ (देखिए भोलापुरी) 

पुरुष, ब्रह्मत्त ३६; शक्तिमान ६२; 
शक्तिमान ही समाज का परिचालक 
६१; सिद्ध ३६० 

पुरोहित ३७, ३०४, ३७८; और ऋषि 
३६६; और संनन्‍्यासी २५३; पन्‍थ 
१२०; प्रपंच १८, ११९; वर्ग 
३००; वर्ग, आनुवंशिक १२१ 

पुरोहिती, पैतृक व्यवसाय ७ 

पुतंगाल ८१ 

पुस्तक, अनश्वर २७; और सत्य ३७; 

मानचित्र मात्र २९९ 

पुस्तकीय ज्ञान २१८ 

पूजन एवं अध्य दान ११६ 

पूजा-अर्चना ३४३; -आरती ३६७; 
गृह ३६१, ३६३, ३८६; -गृह और 
ध्यान ३९९; पद्धति और मनृष्य 
२२१; -पाठ ११४ ३१७, ३८६- 


८७ 
पूर्णता और जन्म २१५ 
पूर्णाग ११७ 
पूत्ता १२४ ह 
पूर्वज, उनका ऐड्वर्य-स्मरण १६०: 
और पूर्वज की गौरव-गाथा १६०; 


विवेकानन्द साहित्य 
और भक्तिपूर्ण हुदय १६०; तथा 
शक्तिहीन गवित हृदय १६ 

पूर्वजन्म ३७६ 

पूर्वीय बिचार २९५ 

पूवर-हाउस' ३२१ 

प्रिपैटेटिक्स/ २४२ 

पेरिस ६६, ७७, ८५, ९१, ९६, ९८, 
११०, १९२ (पा० टि०) ; उसकी 
विल्ासप्रियता ९५; उसकी श्रेष्ठता 
९१; और लून्दन ८६; दर्शन: 
विज्ञान और शिल्प की खान ९४; 
धर्मेतिहास-सभा १६२ ; नगरी 
९१-२, ९४-५; पृथ्वी का केन्द्र 
९४; प्रदर्शनी १६१; प्राचीन 
९७; यूरोपीय सम्यता की 
गंगोत्री ९३; वहाँ की नरतकी ६६; 
विद्या-शिल्प का केन्द्र ६९; विश्व- 
विद्यालय ९४ 

विरिस-मेड' ८५ 

पेरू १०१ 

पैट्रियाके १०६ 

पैतृक धर्म २४५ 

पोष १०७ 

पोशाक, उनमें अन्तर ६६-८; उसका 
फ़ैशन ६७; उसकी सृष्टि एक 
कला ६६; तथा व्यवसाय ६७; 
पार्चात्य, देशीय ६६; सामाजिक 


| श्६ 

पोस्ट! २९४ 

पौधा तथा वच्चा २१४ 

पौराणिक अवतार १५७; यग ३७२ 

पौरुष और निःस्वार्थ २२३ 

प्यार-घणा २० १-२ 

प्यप्लस चनच २९४ 

प्रकाश १८८, १९२, १९८; ईदइ्वर 
१८६; उसका पुंज १८२; उसकी 
आत्मा १९३२;-किरण १८६, १९७ 

प्रकाशना, उसका अर्थ २५३; रूपी 
सत्य २५३ 

प्रकागानन्द, स्वामी २५४ 


२२ 


प्रक्.।. तत्त्ववित्‌ १५१; नब्रह्मवित्‌ 
१५१; भवत १५१; योगी १५१ 

प्रकृत महात्मा' १५१, १५३ 

प्रकृति २५, २७, ३०, ४२-३, १८०, 
२२३, २५८-५९ ; ३५९, ३८४; 
अन्तः, वाह्य २१३; उसका अस्तित्व 
२८; उसका नियम २७४; उसकी 
अभिव्यक्ति २६९; उसके मध्य 
सत्य आत्मा ३१; उसमें प्रत्येक वस्तु 
की प्रवत्ति २९१; और जीवात्मा 
२१; और परमेश्वर ३३; और 
मुक्ति ३१; देवी ३२७८; नियम 
सबंधी ३१; नैतिक २५९; पर- 
तंत्रता और स्वतन्त्रता का मिश्रण 
२९८; परमेश्वर की शक्ति 
३२३; वंधनयुक्त २६; भौतिक 
२९६; यथार्थ और आदर्श का 
मिश्रण २९८ 

प्रजातन्त्र ९९-१००; वादी ३४६-४७ 

प्रजावेलस्की ६४ 

प्रतापचन्द्र मजमदार १४९, 

प्रतिमा-पूजा १२० 

प्रत्यक्ष वोध २८; वादी १५८ 

प्रत्यक्षानुभूति ३९२ 

प्रत्ययवादी, उनका दावा २९८ 

अथा १०४ 

प्रबुद्ध भारत' १९, १४९, १८९ 

अभ 4 १, १३, १७, ४०, 52५ १२७- 
२९, १३८, १४२, १४४, २०४, 
२०७, ३७८, ३९७, ३९९; अन्त- 
यामी १४१; उनका भय, धर्म का 
प्रारम्भ २४८; तेजस्वरूप १३८; 
परम १९४; ब्रह्मस्वरूप १३८; 
मुक्त १२८ 

प्रमदादास मित्र ३५६ 

प्रवृत्ति मार्ग ३८४ 

प्रयान्त महासागर १११, २७०, २८५ 

प्रथिक्षण विद्यालय २२९८-२९ 

प्रसन्चकुमार ३४९ 

प्रसार २९७ 


१५३ 


४२३ 


आचीन, कर्मकाण्ड १२०; मित्र १०५; 


रोमन के खाने का तरीक़ा ८२ 


प्राचीन व्यवस्थान ३६, २८१ 


प्राच्य, उसका उद्देश्य और पाश्चात्य 
धर्म ५०; और पाइचात्य ४७-८, 
५५, ११४, ३५२; और पाइचात्य 
आचार की तुलना ७१; और 
पाइचात्य का अर्य ६८; और पाइचात्य 
का धर्म ५०; और पाश्चात्य सभ्यता 
की भित्तियाँ १०५; जाति और 
ईसा-उपदेश ५५ ;-पाइचात्य की 
साधारण भिन्नता ६५; -पाइचात्य 
में अन्तर ६६, ७०; -पाइचात्य में 
स्वभावगत भेद ३९२ 


“प्राण ३६० 
प्राणायाम ३६१-६२; और एकाग्रता 


३८६ 


प्रायोपवेशन ३४८ 
प्रार्थना, उसकी उपादेयता ४०१; उसके 


विभिन्न प्रकार २९१ 


प्रेम ३५, ४०, १५४; ईश्वर का २६२; 


उसका बन्चन १९; उसकी परिभाषा 
२६२; उसकी महिमा १२८; 
उसकी व्याख्या २६१; और अगाव 
विश्वास ३६८; और आद्या ३८०; 
और निष्काम कर्म १८३; और 
भाव २६१; और विज्ञान ३७; 
और श्रद्धा २६२;-पात्र २६२;- 
भाव ३९८; शाश्वत १८३, १९२; 
सच्चा २२० 


“प्रेम को पंथ कृपाण की धारा ३९८ 
प्रेमानन्द स्वामी ३५२, ३५५, ३५५९-६० 


प्रेरणा, उच्च १४ 


प्रेसविटरियन २८, २२२; चर्च का 
घर्मोत्साह और असहिष्णुता २७२ 


प्रो० राइट २३१ 
प्लांकी ९२ 
प्लास द लॉ कॉन्कार्डे ९७ 


फ़र््ट यूनिटेरियन चर्च २४२-४३ 


अनुक्रमणिका 


फ़ादर पोप १८१; रिविगटन ३१० 

फ़ारस १०७ 

फ़िलिन्ग ९२ 

फ़ैमिन इन्श्योरेन्स फ़न्ड ३२३ 

फ़ैरिसी (यहुदी कर्मकाण्डी) २७ 

फ्रांक, जाति ९२-३ 

फ्रांस ६७, ६९, ८५, ८९, ९१, ९३, 
९८, १०८; उसका इतिहास 
९९; उसका राष्ट्रीय गीत ९९; 
उसकी क्रांति ९८; उसकी विजय 
९९; ओऔपनिवेशिक साम्राज्य- 
स्थापना की शिक्षा ९४; कैथोलिक 
प्रधान देश १६१; जातियों की 
संघर्ष-भूमि ९२; देश ६८, ३१३; 
निवासी ९४; पादरचात्य महानता 
तथा गौरव का केद्ध ९१; यूरोप 
का कर्मक्षेत्र ९२; स्वाघीनता का 
उद्गम-स्थान ९४ 

फ्रांसीसी, अंग्रेज और हिन्दू ५८; 
उनका रीति-रिवाज्ञ ८१; उनकी 
विशेषता ९५; और अंग्रेज ६०, 
१९४; कन्या ९०; क्रांतिकारी 
दाशनिक ३०२; चरित्र ५८, 
९४; जल संबंधी विचार ८९; 
जाति ९९; दार्शनिक और उपन्यास- 
कार २५८ (देखिए वालज़क); 
पद्धति ८१; परिवार ९५; पोशाक 
८५; प्रजा ५८, ९९; रसोइया 
८१; विप्लव ९४; सब विषय में 
आगे ८५; सम्य ९५ 

फिरंगी ९२ 

फ्री प्रेस! २५२ 

फ्रेंच भापा १६६ 

फ्रेज़र हाउस २७० 

फुलामारीयन ११३ 

फ्लोरेन्स नगरी ९३ 


वंग देश १३५, १६८, .३५६ ' 
बंगला देश ३४२; पाक्षिक पत्र १३२; 
भाषा ४२, १६७-६९, ३५४; 


विवेकानन्द साहित्य 


मासिक पत्र ३३९ (पा० दि०); 
समालोचना १४८ 

बंगवासी (मुखपत्र) ३३९ 

बंगाल ५३ (पा० टि० ), ८०, ८६, 
११४, १६८, ३३२, ३५६, ३६९; 
और पंजाब ८३; और यूरोप 
१०२; थियोसॉफ़िकल सोसायटी 
३४२; देश ७६, ७९; पश्चिम 
७९; पूर्व का भोजन ७९ 

बंगाली आधुनिक १३३; कवि, प्राचीन 
७७; जाति १५३; टोला ९७; 
भोजन का तरीका ८२; युवक 
३५७ 

वंद्योपाध्याय. शशिपद ३६४ 

बंसीधारी ४९ (देखिए कृष्ण) 

बड़प्पन' ८२ 

बद्रिकाश्रम ७८ 

बनारस १२० 

वन्धन ६, ८, १९, ३१, १७४, २८८, 
३२०, ३२२, ३७४, २९९; और 
मोह १०; भोतिक १८५; मुक्त 
१७५ 

वरमी, उनके खाने का तरीका ८२ 

बराहनगर मठ ३४४ 

बबेर जाति ९२, १५८ 

वलिन ९५ 

बलदेव ४०२ 

बलवान की जया ७६ 

वल्लभाचाये ३४२ 

बसु, जगदीशचन्द्र ३३४ (पा० टि०); 
पशुपति ३४१; विजयक्ृष्ण ३५४ 

घहुजन हिताय, बहुजन सुखाय १३७, 
१५५ 

बहुपति की प्रथा ३२६ 

बहुवादी और भेदपरायण ३९१ 

बाइविल २०४, २०७, २५३, २६२, 
२६८, २८९, २९६, २९८, ३१०, 
३३१, २३८५ 

वबागवाजार ३४१ 

बालकृष्ण १२७ 


डर४ 


बालजक २५८ 

बाली राजा १११ 

बाल्टीमोर १९१; 
२९३ 

बास्तिल क़रिला ९८ 

बाह्याचार और अत्याचार ७०; और 
अनाचार ७० 

“बिमेटालिस्म' २३२ 

बिशप जे० पी० न्यूमेच २३५ 

बी ओं' (777०० 85) २८९ 

बीजगणित २८४ 

बीन स्टाक्स २८५ 

बुकनर ११३ 

बुतपरस्त के धर्म-परिवर्तन' १६ 

बुद्ध श १, ३६, इे हर] हे १, ५५-६, १ १९,. 
१५७, १६२-६३, १६५, १६७, 
२२३, २२३८-२९, २४८, २५२, 
२७८-७९, २९२, ३८६; अवतार 
रूप में स्वीकार ३०३; उनका 
आविर्भाव २९३; उनका धर्म २८३, 
२९१, २९३२-९४, ३०४; उनका 
मन्दिर ३७३; उतका सिद्धान्त 
३०४; उनकी महानता ३०५ ; उनकी 
शिक्षा २९४, ३०५; उनकी शिक्षा 
और महत्त्व २९४, ३०४; उनकी 
सीख २७५; उनके आगमन से पूर्व 
३०४; उनके गुण ३०५; उनके 
सदाचार का नियम २७४; उसके 
प्रति हिन्द्नू ३०३; एक महापुरुष 
३९५; एक समाज-सुधारक ३९५; 
भौर ईसा ४१ , २८३; और बौद्ध 
धर्म ३९५; और सच्ची जाति- 
व्यवस्था ३०४; दाशनिक दृष्टि 
से २१; द्वारा आन्तरिक प्रकाश 
की शिक्षा ३७९; द्वारा भारत 
के धर्म की स्थापना २९२; पहला 
मिशनरी धर्म २९४; मत २९२, 
३०३, ३०५; महान; गुर ३०३; 
वाद २५३ वेदान्तवादी संन्यासी 
३२९५ 


अमेरिकन २९० 


ड्श्५ 


बुद्धेव ५०, १६३, ३८०; भगवान्‌ 
१५४ (देखिए बुद्ध) 

बुद्धि, जड़ चंतन्‍्य ७५; सत्य की ज्ञाता 
ररर२ 

बृहदारण्यक उपनिषद्‌ ३५४ 

'बेनीडिक्शन” २८४ 

वेबिलोन १०१, १५९ 

बेबिलोनिया ३००; निवासी ६४ 

बेलगाँव ३११, ३२५ 

बेलड मठ १९२ (पा० ठि०) 

बे सिटी टाइम्स प्रेस २६९ 

वे सिटी डेली ट्रिब्यून २७० 

बोओगे पाओगे”' १७३ 

बोनियो ४९, ६३ 

बोस्टन इब्निंग ट्रांस्क्रिप्ट २३२ 

बोस्टन २७०; वहां की स्त्रियाँ २१७; 
हेरल्ड २७९, २८१ 

बौद्ध ३७, ५४, ५९, ७४, ११९, २३७, 
२६८, २७५, २७९; आधुनिक 
२९८; उनका विश्वास १५७; 
उनकी जीवदया ९; उनके दुर्गुण 
५६; उनमें जाति-विभाग ३९५; 
ओऔर ईइ्वर ३६; और वेष्णव 
११९; और वेदिक घमं का उद्देश्य 
५६; कार १३५; कालीन 
मूर्तियाँ ८६; ग्रन्थ २७४; चेत्य 
३७३; तंत्र १६३; दर्शन २३५; 
देश ३९५; घम्म ३६, ५६, 
१०७, १२०-२२, १६१०-६३, २५२, 
२५४, २७२-७३, ३७८, ३९५; 
धर्म का कथन ३०१; धर्म का 
सामाजिक भाव ३९५; धर्म की 
जनप्रियता १२०; घमं के 
सुधार १२०; धर्मावलम्बी ३४१; 
प्रचारक १२१; प्रथम मिशनरी 
धर्म २५२; भारत में उतकी 
संल्या २३९; भिक्ष्‌ १६३; भिक्षु 
घर्मपाल २२६; मत १५१, २७५; 
मतावलम्बी ८८; मित्र ५६; राज्य 
५१; विद्वान्‌ २३५; संगठन १२१; 
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सम्प्रदाय १६३; साम्राज्य, पतनो- 
न्मुख १२१; स्‍्तृप १६३ 

बौद्धिक पाण्डित्य ८; विकास १०९,. 
२४१; शिक्षा १४ 

ब्रजवासी ४०३ 

ब्रह्म १००, २२३, २५८, ३६०, ३८८,. 
४००; अखण्ड १८३; अविनश्वर 
१८३; ईदवर तथा मनुष्य का उपा- 
दान ४० ; उसका धर्म २४२, २४७; 
उसका साक्षात्तार २७३, ३९३; 
ज्ञान ३६०; ज्ञानरूपी मुद्रिका 
२१९; तथा जगत २८२; तथा 
जीव २८२; दृष्टि ३५८; निर्युण 
१४६, ३९९; निर्दोष और समभावा- 
पन्न ३९१; पूर्ण, यथार्थ ३९६; 
न्वव ५२; वाद १२०; शाश्वत 
१८३; सगुण २८२, २८४, २९९; 
सत्ता, निर्गुण ३८४; सत्य १८३- 
८४; सूत्र २५, ३५९ (पा०टि०); 
स्वरूप ३९४ 

ब्रह्मचर्य ९७, ३३२, ३२४६, ३६५; 
न्‍भाव ३४७ 

ब्रह्मचारी १५४, ३५३; भर संन्यासी 
३५८; नवीन ३६५; मित्र ३६४; 
विद्यार्थी ९७ 

ब्रह्मत्त पुरुष ३६० 

ब्रह्मतव, उसकी महिमा १६२९; “ज्ञान 
श्ढे४ 

ब्रह्मपुत्र १२ 

ब्रह्मराक्षसी १६९ 

ब्रह्मवादिन्‌' पत्र ३६६ के 

ब्रह्मा १४६, १५७; देवश्रेप्ठ ४०३; 
सृप्टिकर्ता २४८ 

ब्रह्माण्ड १३, १५९, २८२, ३०२, 
३०४, ३३७, ३२८३, ४०२-३; 
बननन्‍त कोटि ४०३ 

ब्रह्मानन्द, स्वामी ३५२ 

ब्रह्मास्त्र १०३ 

ब्राह्मण ६३, ६५५ १४७, २५१, २६१/ 
३७२; ईश्वर का ज्ञाता ३०४; 
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उसका जन्म, ईद्वरोपासना हेतु 
२८०; और क्षत्रिय ३९५; -कुमार 
१५५; दक्षिणी ८३; देवता ७१; 
धर्म १२१,२४२; वालक गोपाल 
१२६; वकील ३१२; वाद २३४, 
२७८; संन्‍्यासी २५३, २७९, 
२८१, २९१; सच्चा १२६, ३०४; 
साधु २४२ 

ब्राह्मणत्व १४२ 

ब्राह्म धर्म १४९, १५३; मन्दिर ३१०; 
समाज १४९, १५३, २५० 

ब्रिकले, हु ल० ३५, २४५ 

ब्रुकलिन २८६, २७५ 

ब्रुकलिन एथिकल एसोसियेशन ३८३, 
३८६, ३९६; एथिकल सोसायटी 
२८७; टाइम्स २९६; डेली ईगल 
२९७; नैतिक सभा ३७५; स्टंर्डर्ड 
यूनियन २८३, २८७, ३००, ३०३ 


भक्‍त, उसका लक्ष्य २६१; मिशनरी 
३१० 

भक्ति १२७-२८, १४४, ३०९, रे १ ९१, 
३१८, ३४४; आन्तरिक ३२५; 
आस्थामयी २७७; उसके संबंध में 
मुख्य धारणा ३८५; ओर ज्ञान 
१४०, ३५१; और पाइचात्य 
३८५; ज्ञान और कमंयोग ३५६; 
निष्ठा एवं प्रेम १२७; मनुष्य के 
भीतर ही ३७१; मार्ग ३७२; मार्गी 
२६१; -लाभ ३७१; वाद २३८५; 
वैराग्य २५१ 

भिक्तियोग' ४०० 

भगवतीस्वरूपा ३६५ 

भगवत्कृपा रे७छ४ 

भगवतृ-सेवा १५४, ३७४ 

भगवद्गीता ३१९, ३३१ 

भगवान्‌ छ, ५३-५, १००, १०४, 
१३६, १४३, १४९, १६६, 
२६८, २७३, ३२२२, ३३०, ३३५, 
३४६, ३५२, ३६३, ३७५, ३७७, 


४२६ 


३९५; उनके प्रति प्रेम ३८५; कृष्ण 
३३१-३२; निरपेक्ष ३३५; बुद्धदेव 
१५४; रामक्ृष्ण ४३, १४१ (दे० 
रामकृष्ण देव); सत्स्वरूप ३५८; 
स्वर्गस्थ २८० 

भगिती क्रिश्चिक १९२ (पा० टि०); 
निवेदिता १९५ (पा० टि०), 
३६६, ४०१ 

भट्ठाचार्य, कृष्ण व्याल १४६-४७ 

भय ४० 

भरत १४३ 

भवबंध १७४-७५ 

भवानी शंकर ३४३ 

भाग्यवादी २५९ 

भारत ३, ६, ९-१४, १६-७, १९, 
२३, २८, २९, ४८-९, ५६, ६०-१, 
६३, ७३, ७५, ८४-५, ८९, ९२-३, 
१०७, ११०, १२०, १२३, १३३, 
१२३५-३६, १४७-४८, १५०, 
१९५४-५५, १५७, १६२-६४, २१६- 
१७, २३१-३२, २४१, २४९-५ १, 
२५६-५७, २६९०-६१, २६६९-६७, 
२७०, २७४, २८०, २८४, २८६- 
८८, २९०, २९३, २९५, ३३७, 
२३४६, ३७२, २३२७७, ३८६, ३९०- 
९१, ४०२; आधुनिक १४९; 
उच्चतम आदर्श ३०२; उत्पीड़ित 
का शरणदाता २४७; उत्तर १२१, 
१२३-२४, २७३; उत्तरी २५०; 
उसका अतीत गौरव १३२; उसका 
अवतार ११९; उसका आविष्कार 
और देन २८४-८५, २९४; उसका 
इतिहास १३२, २२४; उसका ऐति- 
हासिक क्रम-विकाम ११६; उसका 
घर्म १५, २२७, २९२, २९४; 
उसका घ्येय ४; उसका प्राण ६०; 
उसका रहन-सहन २७९; उसका 
राष्ट्रीय धर्म १९२; उसका श्रेष्ठत्व 
४; उसका संदेश २८५; उसकी 
कथा १६३, १६६; उसकीजनसंख्या 
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२२७, २७०; उसकी जलवाय 
१३४; उसकी जातीय सम्पत्ति 
३९३; उसकी दक्षिणी भाषा १०५; 
उसकी भावी सन्‍्तान १९५; उसकी 
मुक्ति २१९; उसकी राष्ट्रीय आत्मा 
१८; उसकी लघ रूपरेखा ३; 
उसकी वर्तमान आवश्यकता ३७२; 
उसकी विशेषता १११; उसकी 
सजीवता ५; उसके अन्य धामिक 
सम्प्रदाय २९७; उसके उपकारकर्ता 
२८९; उसके जातीय जीवन ६०- 
१; उसके भगवान्‌ १४१; उसके 
राष्ट्र का संगीत ५; उसके रीति- 
रिवाज २९, २४८, २८१; उसके 
सम्प्रदाय और मत-मतान्तर २८२; 
उसमें कर्मकाण्ड ११९; उसमें दार्श- 
निक चिन्तन ३८० ; उसमें नियमित 
धर्म-संघ नहीं ३८१; उसमें बल एवं 
सार ४९; उसमें बौद्ध धर्म का पतन 
३७८; उसमें मुसलमान-जन- 
संख्या २८१; उसमे मोक्ष-मार्ग 
५०; उसमें रजोगुण का अभाव 
१३६; उसमें व्यावहारिकता' 
२२७; उस पर मुसलमान-विजय 
१०६; उससे सीखने का पाठ २७२; 
और अंधविश्वास ५ ; और अन्य जाति 

८५; और अफ़गानिस्तान ६३; 
और अमेरिका २१७; और आत्मा 
संबंधी देहान्तर-प्राप्ति २७१; और 
आहार सम्बन्धी पवित्रता ७३; और 
ईदवर ४; और कला २८३; और 
धर्म ७, १४२; और पाश्चात्य देश 
३८१; और प्राचीन ग्रीक १०६; 
और यवन १३५; और राज- 
नीति ३९२; और सामाजिक नियम 
११२; और सामाजिक भेद ११९, 
२९३; और सिद्धान्त की बोरियाँ 
२९१; किसान १४; तत्कालीन 
३०३; तथा आये जाति २७२; तथा 
विदेश ५; तीर्थ भूमि १३२; दक्षिण 
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६४; दासता में बधी जाति ३; 
द्वारा खेल का आविष्कार २८५; 
नव जाग्रत ११२; पवित्र १३२; 
प्राचीन ७, १२०, २३८७; भमि 
१४१; मृतिपुजक २४८; ललित 
कला में प्रधान गुर २२४; वर्तमान 
४७; वहाँ का भोजन ८०; वहाँ 
की जाति-प्रथा २७२; वहाँ की 
तारी २२८, २३०, २६३, ३८०; 
वहाँ की विधवा २५९; वहाँ 
की स्थिति २२७; वहाँ के 
आदिवासी २६४; वहाँ के चिन्तन- 
शील मतीषी १००; वहाँ के ग़रीब 
१५, २३८; वहाँ के पुजारी २९३; 
वहाँ के विभिन्न धर्म २७१; वहाँ के 
शिक्षित २८०; वहाँ जाति-व्यवस्था 
२६९; वहाँ धर्म संबंधी स्वतंत्रता 
२७१; वहाँ बौद्ध धर्म २९३; 
वहाँ संन्यासी का महत्त्व १८; वहाँ 
सम्प्रदाय की मूल भित्ति १०० 
विषयक योजना १४; सीमा १३२ 
(देखिए भारतवषं ) 
भारत और हिन्दुत्व २७८ 
भारतवर्ष ९३, १०७, १४७, २४३ 
भारतवर्ष में ४१ वर्ष! (पुस्तक) ५९ 
भारतवासी ४९, ६६, १५१, ३७३, 
३८५, ३९२; आधुनिक १३४; 
उसकी औसत आय ४; उसकी 
दृष्टि ४८; प्राचीन और प्रकृति 
१३२; वर्तमान १३३ 
भारताधिवास” (पुस्तक) १४९ 
भारतीय अध्यात्म विद्या और यूनानी 
१३४; अनुक्रम १२३; आचार- 
विचार २७९; इतिहास १२४, 
१६६; उत्पादन २८५; उद्देश्य, 
मोक्ष ९७; और अंग्रेज २९५; और 
यूनानी कला ४३; कहावत २८९; 
चिन्तन १३३; जनता १२४-२५; 
जलवाय ११८; जाति, आदिम 
११०, १३३; ज्योतिष शास्त्र 


विवेकानन्द साहित्य 


१६४; थियोसॉफ़ी १५१; दक्षिण 
२७३; धर्म १२३, १६३, २३१, 
२४२, २४६-४७, २६ १, २६९; 
धर्म, दर्शन, साहित्य १५१; नारी 
२६२-६३; प्रदेश ४९; प्रवृत्ति 
४३; बच्चा २२८, २३१; बोद्ध 
धर्म, उसका लोप १२१; भक्ति 
३८५; भक्ति और पाइचात्य देश 
२८५; भाग्य, स्त्री पर निर्भर 
२६७; महिला ३८०; मुसलमान 
३७७; राष्ट्र ५; रीकिनीति 
१४८ ; रीति-रिवाज़ २५०, २८६; 
लड़की २६; विद्या १६४; विद्यार्थी 
१५८; विद्वानू ११०; शरीर ४८; 
समाज ११८, २८०; सम्राट्‌ अशोक 
२८४; साहित्य १६५; स्त्री १९, 
८६, २६३ 

भाव और भाषा १६८; दो प्रकार के 
३३५ 

भाषा ४२; अंग्रेजी १४९, २९१ ; आदर्श 
४२; आलंकारिक २४५; उसका 
रहस्य ४२; और जातीय जीवन 
१६९; और देश-अवनति १६९; 
और प्रकृति १६८; और भाव 
१६८; और मनोभाव १६७; और 
लेखनी १६७; और सन्‍्मार्ग ३६२; 
कलकत्ते की १६८; कादम्बरी की 
४२; ग्रीक १६५-६६; चीनी 
८८; पहलवी ६४; पाली ४२; 
फ्रेंच १६६; बंगला १६७, रे५४; 
बोलचाल की १६७; मृत, उसके 
लक्षण १६८; म्लेच्छ ३१२; 
यूरोपीय १३३, २८४; विचारों 
की वाहक १६८; विज्ञान २८४; 
संस्कृत १३३, १६४ २५३, २८४, 
३५१, ३५८; हितोपदेश की 
४२ 

भिक्षावृत्ति और भ्रमणशीलता २४१ 

भीष्म ५० 

भूगर्भशास्त्र ३२०९, ३२३ 


४२८ 


भूमध्यसागर १३३ 

भूमिपति और क्षत्रिय २५१ 

भोग १३४; उसके द्वारा योग १२३; 
और पीड़ा २५; तथा त्याग ५१; 
-विलास ८०; 

भोजन, अखाद्य और खाद्य ७७; अं 
संथाली ७९; और वाद-विवाद ७६; 
और सर्वसम्मत सिद्धान्त ७६; 
निरामिष ७६; निरामिष-सामिष 
७३; पूर्व बंगाल का ७९; मांस ७४ 

भोज्य द्रव्य ७२ 

भोलाचाँद १४३; उनका चरित्र १४४ 

भोलापुरी, उनका चरित्र १४४ 

भौतिकतावाद, उच्चतर २१४ 

भौतिकवाद २८; शास्त्र ३०९, ३२३, 
३३६ 


मगध साम्राज्य १२१ 

मजूमदार २३४; प्रतापचन्द्र १४९, १५३ 

समठ-व्यवस्था, उसके विकास का अर्थ 
३०२ 

मथुरा ७७ 

मद्रास ८०, १ ३५, १८९, २३२, ३२५, 
३६६-६७, २३९ 

मद्रासी शिष्य ३५२ 

मध्य एशिया ६४ 

मन, अपने ढंग की प्रक्रिया ३२; असंख्य 
दर्पण ४०; उसकी एकाग्रता और 
जीत ३८३, २९७; उसकी क्रिया 
का अर्थ ३२; उसकी निर्मछता 
३९८-९९; उसके अनुपम जगत्‌ 
३२०; उसके वश की चेष्टा 
३३८; और आत्मा २४ ७२; 
और आसन ४०० ; और कम-नियम 
२५; और बहिविज्ञान ३८३; और 
वाह्य प्रकृति २५; और शरीर १२७, 
३८६; जन्म और मृत्यु का पात्र 
४०; तथा जड़ २६७; प्रकृति और 
नियम ३१; मरणशील २६७ 

मनःसंयम ३९२ 


४२९ 


मनस्तत्त्व विद्या ३८९ 

मन्‌ ८४; उनका शासन १३५; और 
वेद ५४; स्मृति ५२ 

मनु० ५२ (पा० दि०), ७२ 

मनुष्य ५४; अजन्मा २१५; अमरण- 
शील २१५; आदिम ३६; १०१; 


आरम्भ में शिकारी १०१; 
उसका कतंव्य ३२९; उसका 
क्रविकास १०१; उसका गुरु 
२१४; उसका यथार्थ सुख ३३०; 
उसका विकास २४७, ३७८; 
उसका संगठन ६३; उसका 
स्वभाव ३२८; उसकी आत्मा 
और ज्ञान २९६; उसकी 


आध्यात्मिक समता ११९; उसकी 
ईश्वर-प्राप्ति २४७; उसकी उन्नति 
के अवसर ३७६; उसकी पुर्णावस्था 
२६९; उसकी प्रकृति २९७; उसकी 
म॒क्ति, अद्वेत ज्ञान से ३२७६; उसकी 
स्वतंत्र सत्ता का भ्रम २९८; उसके 
पास तीन चीज़ें ४०; उसके मारे में 
सहायक ३३०; उसके लिए उपयुक्त 
घमं ३३०; एक आत्मा २४, २९७ 

एक पूर्ण सत्ता २९८; और असत्य, 
सत्य की परीक्षा ३३६; और आत्मा 
तथा भलाई २९२; और ईश्वर 
२१४; और ईश्वरत्व का अभि- 
व्यक्तीकरण ३८२; और ईसा में 
अन्तर ४०; और उसकी सहायता 
२९२; और कीति ६२; और गुण 
५४; और जड़ पदार्थ २३५; और 
धघमं २४२; और परीक्षा ३३६; और 
पागल में भेद ३२८; और प्रकृति 
५०, १०२, २१३; और वन्चन 
३९१; और भौतिक वस्तु २१४ 

और शक्तिमान व्यक्ति ३६; कमेठ 
उसकी सेवा २२१; चेतन भाग का 
श्रेप्ठ प्राणी ३३७; जंगली और सम्य 
१०८; द्वारा प्रवा-सृष्टि १०४ 

धामिक और नास्तिक २२१; निम्न- 


अनुक्रमणिका 


तम भी ईश्वर २१३; पश्चुुता, मत्‌- 
प्यता और देवत्व का मिश्रण २२१; 
पुच्छरहित वानरविज्येप ३३७; 
पूजा का सर्वेत्तम तरीक़ा ४०० 
प्रागीविशेष ३३७; वुद्धिवादी 
और दार्शनिक पूजा २२१; भावक 
२२१; मस्तिष्क में जल का अंश 
३२७; ययाथ ३९१; समाज की 
सृष्टि १०५; साधारणतया चार 
प्रकार २२१; स्वार्थ का पूंज २६ 

मनुष्य का दिव्यत्व' २५५ (पा० दठि०), 
२६७ 

मनुष्य बनो ६२ 

मनोमय कोप ४०० 

मन्त्र-जप ३६१ 

मन्त्र-तन्त्र १५१;-ढाक्षा ३१८, ३६२ 

ममी' २४ 

मरण और जीवन १९६ 

मरसिया १४५ 

मराठा १२४ 

मलावार ८०, ८७ 

मलेरिया ४७, ७२ 

महाकाव्य तथा कविता २८५ 

'महात्मा' १५३ 

महादेव १६२ 

महापुरुष, प्राचीन, उनके ज्ञान का उद्धार 
१६० 

महाभारत १६५-६६, ३३६; आदि 
पव॑ ७४ (पा० टि०); महाकाव्य 
१२० 

महामना स्पितामा १५७ 

महामाया १०६; उसका अमप्रतिहत 
नियम १५६ 

महामारी ४७, ७२ 

महारजोगुणात्मक क्रिया ३४१ 

महारजोगृणी ५५ 

महाराष्ट्र ८२ 

महालामा १०७ 

महावीर प्रथम नेपोलियन ९८ 

मांसमोजी ६५; जाति ७५ 


विवेकानन्द साहित्य 


मांसाहारी ७५ 

माँ ९०-१, १७७; दयासयी १७८ 

माइकेल मधुसूदन दत्त ४२ 

मांकाल १४६ 

माता षष्ठी ८५ 

मातृत्व, उसका आदर्श २७७-७८ 
उसका सिद्धान्त और हिन्दू २६६ 

मातृ धर्म ३०३; भूमि २९० 

मादक पेय १५ 

मानव, उसका चरम लक्ष्य श४४; 
प्रकृति की दो ज्योति ४१;-शरीर 
१२८ (देखिए मनुष्य ) 

मानसिक जगत्‌ २१४ 

मामूली धृष्टता' ११२ 

माया २६, १००-१, १७४, १७८, 
२२३, ३१६, २३२४, २३४४, ३८३, 
३९७, ४०२; उसका द्वार १७५; 
उसकी सत्ता ३७३; उसके अस्तित्व 
का कारण ३८३-८४; और जीव- 
तत्व ३८१; पाश १७५; -ममता 
३१६; -राज्य ३८४; वाद ३७४- 
७५; समस्त भेद-बोघ १२९६; 
समष्टि और व्यष्टि रूप ३७३ 

मायाधिक्ृत जगत १४० 

मायिक जगत-प्रपंच ३७८ 

मारमागोआ ३२५ 

मार्ग, निवत्ति ३८४; प्रवृत्ति ३८४ 

मार्निंग हेरल्ड २९१ 

भालव-दरबार १२२; साम्राज्य १२३ 

मालवा १२४ 

मास! (77855) २८४ 

मास्टर महाशय रे४४ 

मित्र, चारुचन्द्र २४०; प्रमदादास 
(स्व०) २५६; हरिपद ३०९ 

मिथिला १२२ 

मिनियापोलिस वगर २८; स्टार २४२ 

मिल ३०९; जॉन स्टुअर्ट ३०२; 
स्टुअट ३३५ 

मिशनरी, उनका कर्तेव्य २३१; उनकी 
हलचल १५३; उसका भारतीय धर्म 


' मीमांसक ५०; 


४३० 


के प्रति रुख २६९; धर्म २५२; 
प्रभु ३१०; छोग और हिन्दू देवी- 
देवता १५२; स्कूल ३०९ 

मिश्रगणित २८४, ३२३ 

मिसिसिपी २६० 

मिस्र २४, ९१, १५९; निवासी ६४, 
१०१; प्राचीन १०५ 

उनका मत ५२ 

मीमांसा-दर्शन १२३;-भाष्य १६८ 

मुक्ति ८, २१, २४, ३०, ५०, ५९, 
१९४, १९९, २०३, ३५१, ४०१; 
उसका अथ ३७४; उसकी' चेष्टा 
५०; उसकी प्राप्ति २५७; 
उसकी सच्ची कल्पना २५; उसके 
चार मार्ग २१८; उसके साथ ईश्वर 
का संबंध नहीं ३२७४; और धर्म ५०; 
और व्यक्ति २५८; ज्योति २०३; 
-दूत मृत्यु १२६; लाभ ६०, ३४४, 
२४८, ३७४, ३८३, ३९३ 

मुगल जाति ६४; दरबार १२४; 

बादशाह १०७; राज्य ५९; सम्राद 
९३, २६१; साम्राज्य १२४ 

मुनि १०९, १२६; प्वेकालीन ३३१५ 

ममक्ष और धमच्छ ५३ : 

मुसलमान ३६-७, ५१, ८३, १०८-९, 
११२, १४५, १६१, २६७, २९७; 
उनका शक्ति-प्रयोग २७३; उनकी 
भारत पर विजय १०६; उनके खाने 
का तरीक़ा ८२; और ईसाई २६४; 
कट्टर ३७७; जाति १०८; धर्म 
९२; नारी ३०२; भारतीय ३७७; 
विजेता १०७ 

मसलमानी अभ्युदय १०७; काल में 
आन्दोलन की प्रकृति १२३; धर्मे 
१०६; प्रभाव २६४ 

मुस्लिम, उसका बन्धुत्व ९; सरकार 
१५ 

मुहम्मद १७, २१, ३६, ४१, १५७, 
३६८, २३८६ 

मुहर्रम १४५ 


४३१ 


मूर' ९१; जाति २४२ 

मूतिपूजक देश २४९, देश और ईसाई 
धर्म २५२; भारत २४८ 

मूतिपूजा २९८, २३०, २३८, २४३; 
उसकी उत्पत्ति ३७३; मुवित-प्राप्ति 
में सहायक ३७३ 

मूतिविग्रह १२७ 

मूसा ३20 

मृत्य ६२, ३२७६-७७ 

मेविसकों १०१, २३६ 

मेबाडिस्ट २२२ 

मेमफ़िस २४५, २४९ 

मेम्फ़िस २७, ३५ 

मेरी ४९, ९१, १८४; 

में! ३७४, ३८४ 

मंक्स मूलर, प्रोफ़ेसर ९, १६४; आदर- 
णीय गृहस्थ १५०; उनका ज्ञान 
१४९; उनका भारत-प्रेम १५०; 
उनकी स्चेतनता १४८; प्रोफेसर 
महोदय १५३-५४; भारत-हितेपी 
१५० 

मंजिक छैन्‍्टर्न ३३६ 

मंत्रेयी १४८ 

मंधिल एवं मागंधी १२० 

म॑निकीयन अपधर्म २८४ 

मंसर ८२ 

१२, ५२, २३९, २३९८; उसका 

अभिलापी १३४; धर्म ५१; परा- 
यण योगी ४७; प्राप्ति ५०; मार्ग 
५०, ५५-६ 

'मोहमुद्गर' ५५ 

मोत और छिन्‍्दगी २०४ 


हेल १८३ 


मौर्थ राजा ६२०; वंशगी नरेश 
१२०; सन्नाद और वोद धर्म 


१ 

मौलिक पाप २४७ 

मौलिकता, उसके 
६८ 

मोना ४८; मपशणबद, 
३५८; भाषा ३१२ 


प्रभाव में अवनति 


उच्चारयातता 


बनुक्मणिका 


यंग मंन्स हिन्र एसोसिएशन ३५ 
यध््मा ६६ 
यज्ञ, उसका धर्जमा १०९; उसकी अग्नि 
१६२;-काप्ठ १६२; -वेदी ११६ 
यथाय॑ और आदर्ग २९८ 
यम ४७ , ५५, ६१५०; उसका घर ७ 
सदन ३५०; स्वरूप ४७ 
यमराज ८५ 
बम॒ना ४०२-३ 
यवन ६३, १०५, १३३; उस पर वाद* 
विवाद ६४; गृुद १३३ 
यिवनिका' £ 
यहदी १८, ३६; उनका विश्वास ३७८; 
ओऔर अरब २७३; और ईसाई 
धमं-संघ २७; और पंगम्बर १८; 
कट्टर और आहार ८3३; जाति 
१०६; पंडित २५५; संघ ३५ 
यांगटिसीक्यांग १०५ 
यानवल्तय १४८; -मेत्रेयी संवाद ३५४ 
यादूगी भावना यस्य १५४ 
युग-कल्प-मन्वन्तर १९५ 
युगधर्म और भारत १४२ 
युजेनी (20०४०४४०) सन्नाभी 
युधिप्दिर ५० 
युफ़रेटीज १०५, 
यूनान १३३, ३००; उसऊी प्रेरणा 
४; देश १६४; पाश्चात्य सम्यता 
का आदि केन्द्र ९२; बाल २ 
यनानी १०१, २८५; आधिपत्य १६४, 
बाला का रहस्य ४३; सियशार 
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प्राचीन ९३६ विद्ारक्षी २६७ 
व्यत्पत्ति १६४ (देगिए ब्रीछ) 
यूनिदी कद २५० हे 
यूनिदेरियिन २२०, २६३२-६३: उन 

२७५ ४७, २०९; फट २६१ 


विवेकानन्द साहित्य 


५२, १६२, २३५, २७०, २८०, 
२८४-८५, २४१, २३७७; उत्तर 
१३२; उसकी महान्‌ सेना-रूप 
में परिणति १०८; उसकी सभ्यता 
की भित्ति १०५; उसमें सम्यता का 
आगमन १०८; खण्ड १०५-६; 
तथा अमेरिका १३४; निवासी 
४८; वर्तमान और ईसाई धर्म 
११३; वासी ४९, ५५, ६८ 

यूरोपियन ४८-५०, ५५, ६२; उनके 
उपनिवेश ६७; लोग ७० 

यूरोपीय ६४-५; अति वर्बर जाति की 
उत्पत्ति १०६; अवगुण १११; 
ईसाई ११३; उत्तराधिकारी २५८; 
उनके उपनिवेश ६७; जाति १०६; 
तथा हिन्दू जाति २४६; देश ६१, 
२५६; पण्डित ११०, ११३; 
परयेटक ४७; पुरुष ९६; बहि- 
विज्ञान १००; भाषा १३३, २८४; 
मनीषी १५१; राजा १०८; 
विद्युदाधार (डाइनेमो) १३५; 
विद्वान ६४; वैज्ञानिक २८३; 
सभ्यता ९१, १०९, ११७, १३४; 
सभ्यता का साधन ११२; सभ्यता 
की गंगोत्री ९३; सम्यतारूपी वस्त्र 
के उपादान १०९; साहित्य १३३ 

येजिद, उसकी मूरत १४५; वाबा 
१४६ 

येहोवा २१ 

योग १५३; और शरीर की स्वस्थता 
३९७; और सांख्य दर्शत ३८२; 
कम ३५६; क्रिया ३६२; क्रिया, 
उससे लाभ ३६२; ज्ञान ३५५ ; मार्ग 
३६२, ३९८; राज ३५६; -विद्या 
३९०-९१; शक्ति १५०; 

योगानन्द, स्वामी ३४१,३५२ 

योगाम्यास ३७३, ४०० 

योगी ९०, ३७३; उनका ग्रन्थ और 
अम्यास ३८९; उनका दावा ३९०; 
उसका आदर्श ३९०; उसका सर्वो- 


४शे२ 


त्तम आहार ३९७; और सिद्ध 
२९५; मोक्षपरायण ४७; यथार्थ 
३९०-९ १ 

योनिया' (7079) ६४ 


रंगाचायं ३६६ हर 

रजोगुण ५४, १३५-३६, २१८-१९; 
उसका अर्थ २१९; उसका भारत 
में अभाव १३६; उसकी अस्थिरता 
१३६; उसकी जाति, दीर्षजीवी 
नहीं १३६; उसकी प्राप्ति कल्याणप्रद 
१३६; और सत्त्वगुण १३६; प्रधान 
ए्‌ ९] 

रन्तिदेव १३५ 

रवि १७८-७९ 

रविवर्मा ११५ 

रसायनशास्त्र ११७, 
३३२४, ३२३५ 

राइट जें० एच०, 
(पा०टि०), २३१ 

राई ८१ 

राग-हेष ३२४ 

राजतरंगिणी ६३ 

राजनीतिक स्वाधीनता ५८, ६० 

राजन्यवर्ग और पुरोहित ११९ 

राजपूत ८४; भद्र १४५; वीर १५२ 

राजपूताना ८०, ८२, १०७-८; और 
हिमालय ८७ 

राजयोग ३५६, ३६२ 

राज-सामंत ८५ 

राजसी प्रेम और पीड़ा २९४ 

राजा और प्रजा ३२३; ऋतुपर्ण ८६; 
रिचर्ड १०८ 

राजेन्द्र घोष ३२४९ 

राजेद्धलाल, डॉक्टर ५१ (पा० टि०) 

राज्ञी, जोसेफ़ित ९९ ॥ 

राधास्वामी सम्प्रदाय १५३ 

रानडॉल्फ़ बिल्डिंग २४६ 

रामकृष्ण १४९, १५२-५६, १६७, 
२१८, ४०१; उनका धर्म १५२; 


३०९, रे२३, 


प्रो० २०४ 


४३३ 


उनका शक्ति-सम्प्रसारण १५२; 
उनकी उक्तियाँ १४८; उनकी 
जीवनी १५० ; उनके धर्म की विशेषता 
१५२; एकता के अवतार २१८; 
और यूगधर्म १४२; चरित १५१; 
न्‍जीवनी १५३; -धर्मावरुम्बी १५२; 
तरदेव १५१; परमहंस २३४; 
भगवान्‌ १४१, १५१, ३६० (देखिए 
रामकृष्ण देव) 

रामकृष्णचरित' १४९, ३६१ 

रामकृष्ण देव ४३, १४९, १५१, १५५, 
२२२, ३३२, ३२४०, ३४५, ३५१, 
३५९ (पा० टि०), ३६१-६२, 
३७३-७४; उनमें कला-शक्ति का 
विकास ४३ ; यथार्थ आध्यात्मिक ४ ३ 

रामकृष्ण मठ १६७ (पा० टि०); 
मिशन १३२ (पा० टि०); मिशन 
का कार्य ३७२ 

रामक्ृष्ण वचनामृत ३४४ 

'राम#ष्ण : हिंज लाइफ़ एण्ड सेंइंग्स' 
९, शढट८ (पा० टि०), १५१ 
(पा०टि०) 

रामकेष्ट' ३२२ 

रामचरण, उनका चरित्र १४४-४५ 

रामदास १२३ 

रामनाड़ २१८ 

राम २९, ७६, ३६०-६१, ३९५; और 
कृष्ण ७४; सुसमभ्य आये १११ 

रामप्रसाद ५३ 

रामलाल चट्टोपाध्याय ३४५; दादा 
३४५ 

रामानन्द १२३ 

रामानुज ५६, १२२; उनका व्यावहा- 
रिक दर्शन १२३ 

रामानुजाचायें ७२; और खाद्य संबंधी 
विचार ७३ 

रामावाई सर्कल २८६ 

रामायण ११ १८३, ३३६; अयोध्या 
७४ (पा० टि०); आये जाति 
द्वारा अनार्य-विजय उपाख्यान नहीं 


अनुक्रमणिका 


११०; उत्तर ७४ (पा० दि०); 
और महाभारत ७४ 

रामेश्वर ३२५ 

रावर्ट्स, ला ५९ 

राय शाछिग्राम साहव वहादर १५३ 

रायल सोसायटी ९४ 

रावण ४९, २१८ 

राष्ट्र उसका घर्म २५८; उसका मलयां- 
कन ३००; उसकी मविति का मार्ग 
२८९; 

राष्ट्रीय आदर्श ६०; उसके दो-तिहाई 
लोग २७५; चरित्र ११७; जीवन 
१२०; दुर्गुग २७७; सम्यता १६ 

रिचर्ड, राजा १०८ 

रिजले मनर १९७ (पा० टि०) 

रिपन कॉलेज ३४० 

रीति-वीति ४९, ५७, ९६, १४९, 
३९३;-रिवाज १६, ११८, १३७, 
र्रे 

रेड इन्डियन्स' २५६ 

रेनेसां (तवजत्म ) ९३ 

रेल तथा यातायात १६८ 

रेवरेण्ठ २४५; एच० ओ० ब्रीड 
२४३; एस० एफ़० नॉन्स २२८- 
२९; जोसेफ़ कुक २३५; लेद्वार्ड 
३१० 

रेव० वाल्टर ब्रूमन २९१ 

रेव० हिरम ब्रृूमन २९१ 

रूढ़ि और नियम २१९ 

रूस ८१, ९९, २८९; वाले ६९ 

रूसी और तिव्बती ८८; और फ्रांसीसी 
पर्यटक का मत ६४ 

रोग-शोक का कुरुक्षेत्र ४७ 

रोम डं, ९२ -३, १ ० ६, १५९, र्‌छ १ | 
उसका ध्येय ४; प्राचीन ३०० 

रोमन १०६, १३४; कैथोलिक १६१, 
२७२; कैथोलिक चर्च २७४; 
जाति ९२; प्राचीन ८२; वाले 
२८५; साम्राज्य १०६ 

रोलैण्ड कोन्नचोर २७२, २७५ 


विवेकानन्द साहित्य 


लंका २१८, २३६ २७३; दीप २१८; 
शरीरूूपी २१९ 

लक्ष्मी और सरस्वती ११४ 

लक्ष्य, उसकी प्राप्ति १५९ 

लखनऊ १४६; शहर १४५; शिया 
लोगों की राजधानी १४५ 

लन्दन ९ (पा० टि०), ६६-७, ८५-६, 
९३, ९५, ३४७; नगरी ११२ 

लन्दन-मेड' ८५ 

ललित कला और भारत २२४ 

लांग आइलैण्ड हिस्टोरिक सोसायटी 
२८३ 

लॉ भर्साई ९९ 

लामा २९६ 

लाडे राबट्स ५९ 

ला सलेट एकेडमी” २४८ 

“लॉ सैलेट अकादमी' २७, २९ 

लाहौर १२४ 

लिसियन थियेटर २९०-९१, २९३ 

लुढ़कते पत्थर पर काई कहाँ?” ९ 

लसी मोनरो २३७, २३९ 

लिटर द क्याशे' ९८ 

लेटिन जाति २९१ 

लोकसेवा ३९७ 

लोकाचार ७३, १४६ 

लोभ और वासना २१९ 

लौकिक विद्या १६० 

ल्योन १८२ 


वंशानुगत गुण, और अधिकार १५८ 

वनमानुष जाति ७६ 

बनस्पतिशास्त्र ३०९ 

वराहनगर ३६४ 

वर्क-हाउस' ३२१, ३६७ 

वर्चू! (शा।07०) ९६ 

वर्ण, धर्म ३८०; भेद का कारण ६३; 
विभाग और आय॑ ११२; -व्यवस्था, 
उससे लाभ २८०; संकरता ६३; 
संकरी जाति १०७ 


४३४ 


वर्णाश्रम और आये ११२ 

वर्णाश्रमाचार १११ 

वशिष्ट १४८ 

वस्तु, अस्तित्वहीत २९८; उनमें परि- 
वर्तत २२१; केवल एक २३७४ 

वातावरण और शिक्षा २६० 

बाद, अज्ञेय २७४; अदृष्ट ३३६; 
अद्वेत १५०; आदर्श १८; एकेश्वर 
३६; जड़ ११९; हेत २१; पुनर्ज- 
नम १५०; बहुदेवता ३२६; भौतिक 
२८; भौतिकता २१४; बवितंडा ७४ 

वामदेव ऋषि ३६० 

वामाचार शक्ति-पूजा ९० 

वामाचारी ९० 

वायलेट १९४ 

वाराणसी ५१ (पा० दटि०), २८० 

वार्ड सिकसटीन डे नसेरी' २८१ 

वालडोफ़ २७८ 

वाल्टेयर ११३ 

वाशिंगटन पोस्ट २९४ 

विकास और आत्मा २६८; 
क्रमिक २१९ 

विवटर ह्यमो ११३ 

विक्रमपुर ८० 

विचार और आदर्श १२; और जगह 
३२१; और शब्द ३२; मन की 
गति ३७; शक्ति १५९, १६८ 

विचार और कार्य-सभा २२७, २२९ 

विजयक्ृष्ण वसु ३५४; बाबू ३५४ 

विजयनगर १२४ 

विज्ञान १००, १३९; आधुनिक ३५; 
उसका अटल नियम २५८; और 
धर्म ३०२, ३३३; और साहित्य 
२८३; साम्राजिक २३२ 

वितण्डावाद ७४ 

विदेशी मिशन २३७; मिशनरी २९५ 

विदेह-मुक्त २४८ 

विद्या, अपरा ३८८; उसकी संज्ञा 
१६४; और धर्म १०८;-चर्चा 
१६०;-बुद्धि ३१६, ३३८, ३६१; 


सदेव * 


डर५ 


भारतीय १६४; मनस्तत्त्व ३८९; 
यूनानी १६४; लौकिक १६०; 
सम्मोहन ३८९ 

विद्यार्थी और कामजित्‌ ९७ 

विद्कत्ता और वृद्धि २२२ 

विधवा आश्रम ३६४ 

विधि-विधान ११८ 

विभीषण २१८ 

विमलानन्द, स्वामी ३४१, ३४८ 

वियना ९५ 

“विरक्‍्त' ७ (देखिए संन्यासी ) 

विलायत ६९, ८७, ११४, २५५, 
३६५-६७ 

विलायती पत्र ३६६; भोजन-पद्धति 
७१; रसोइया ७१ 

विव कानन्द स्वामी २७, २९, २०३ 
(पा० टि०), २१६, २२७, २३२, 
२४२, र्‌४४-४६ । २४८-५ ०, 
२५२, २५४, २५६-५७, २५९, 
२६१, २६३, २६९-७१, २७६, 
२७८; उनका अविश्वास २७१; 
उनका काव्यालंकार प्रयोग २५६; 
उनका रोचक व्याख्यान २६९; 
उनका सृष्टि के वारे में सिद्धान्त 
२७१; उनके ताकिक निष्कर्ष 
२५६; द्वारा अपने धर्म का 
समर्थन २७२; पूर्वीय बन्धु २५५; 
ब्राह्मण संन्यासी २५३; महान्‌ पूर्वीय 
२५३; मृदुभाषी हिन्दू सत्यासी 
२७६; रहस्यमय सज्जनव २५६; 
सज्जन भारतीय २६९; हिन्दू दार्श- 
निक २५५; हिन्दू संत २५८; 


हिन्दू. संन्‍्यासी रडेंट, २५२, 
२६७, २७०, २७२, २७८ 
(देखिए विवेकानन्द ) 


विव कानोन्द २२८ (देखिए विवेकानन्द ) 

विव क्योनन्द २२७ (देखिए विवेकानन्द ) 

विवा कानन्द २३०-३१ (देखिए विवे- 
कानन्‍्द ) 

विवाह, उसका आदि तत्त्व १०३; 


अनुक्रमणिका 


तथा खान-पान २८८; निम्न 
संस्कारहीन अवस्था २८० ; -पद्धति 
का सूत्रपात १०२; प्रणाली में 
परिवर्तत और कारण ३०१; बाल्य 
२५१, ३२२; संस्कार २५१ 
विवि रानान्ड, २२९ (देखिए विवेकानन्द) 
विंवी रानान्ड, स्वामी २३१ (देखिए 
विवेकानन्द ) 
विवेकचूड़ामणि ३९२ (पा० टि०) 
विवेकानन्द, स्वामी २३, २७ (पा०- 
टि०), ३५-३६, ३८, १५३, १६२, 
१८१, १८३, २३३२-२५, २७०, 
र७८, २८८, २९३-९४, २९६, 
३००, ३०३, २०५, २३०९; 
अंग्रेजी व्यवहारपूर्ण २४६; अत्य- 
घिक आनन्ददायक २४५; अन्यतम 
विद्यार्थी २४५; अप्रतिम वक्‍ता 
२४४; आकर्षक व्यक्तित्व २३८; 
आहार संबंधी विचार ७८-९०; 
उच्चतर ब्राह्मणवाद की देव २३४; 
उच्च शिक्षा-प्राप्त २७०; उनका 
आइचर्यजनक भाषण २४५; उनका 
उच्चारण २४६; उनका धर्म विश्व 
की तरह व्यापक २४२; उनका बाह्य 
व्यक्तित्व २४६, २७४, २९१; 
उनका भाषण २९१, २९६; उत्तका 
शब्दवयन २९१; उनका सामान्य 
व्यवहार १४५; उनका व्यक्तित्व 
२३१२-३३, २३८; उनका स्वदेश 
के प्रति अनुराग ३२२२, ३२८: 
उनकी अंग्रेजी और भाषण-शैली 
२९०,३३३; उनकी निरपेक्ष दृष्टि 
३५; उनकी वाग्मिता २३८; 
उनकी विशेषता ३१८; उचकी 
संगीतमयी वाणी २७७; उनकी 
संस्कृति २३८; उनकी सत्यवादिता 
३२५; उनके ईसाई संबंधी विचार 
२६६; उनके जल संबंधी विचार 
७९; कुशल ववक्‍तृता २३५: 
गंभीर, अन्तर्दृष्टि रंथेंड; गंभीर, 


विवेकानन्द साहित्य 


सच्चे और सुसंस्क्ृत व्यवहार 
२७९; चरिक्रगुण ३४५; 


चुम्बकीय व्यक्तित्व २३९; तके- 
कुशलता २४४; दैवी अधिकार 
द्वारा सिद्ध वक्‍ता २३७; निःस्पृह 
संन्यासी ३११; पृज्य ब्राह्मण 
संन्यासी २९१; पूतात्मा २३४; 
प्रतिभाशाली विद्वान्‌ २४३; प्रसिद्ध 
संन्यासी २५०; वंगाली संन्यासी 
३११; ब्राह्मण स॑न्यासी २३२, 
२७९; ब्राह्मणों में ब्राह्मण २३८; 
भद्र पुरष २३३; भारतीय संनन्‍्यासी 
२९०; भाव और आकृति २३४, 
२४५; मंच पर नाटककार २४५; 
महान्‌ निष्ठा २४४; मोहिनी 
शक्ति ३५२; युवा संन्यासी 
३११; विचार में ककाकार २४५; 
विश्वास में आदर्शवादी २४५; 
संगीतमय स्वर २३८; संन्‍्यासी 
२८९; सर्वेश्रेष्ठ वक्‍्ता २४४; 
सुंदर वक्‍ता २३१-३२; सुविख्यात 
हिन्दू २४१; सुसंस्क्रत सज्जन २७ 

'विवेकानन्द जी के संग में” (पुस्तक) 
३४८ (पा० टि०), ३५१ 

“विवेकानन्द साहित्य/ २५६ (पा०- 
टि०), २६१ (पा० दि०), २७८ 

विशिष्टाद्वेत ३५९; और अद्वेत ५९; 
वाद ३८३; वादी २८१ 

विशेष उत्तराधिकार ३०४ 

विशेषाधिकार ११९, २२३ 

विश्व-धर्मं ११६; -प्रेम २२३, ३८४; 
नह्माप्ड १४६, ३८८;-अ्रम १८४; 
-मेला २४४; -मेला सम्मेलन २४५; 
-योजना और ईवइवर ३३; -स्वप्न 
१८३-८४ 

विश्ववंधुता, सच्ची २१४ 

विश्वामित्र १४८ 

विषयी और विषय ३८४ 

विषुवत रेखा ६३ 

विष्णु १४६, ३९९; पालनकर्ता २४८, 


४३६ 


पुराण १६३ 

विस्कोन्सिन स्टेट जर्नल २४१ 

वीणापाणि १६९ 

वीरत्व ९६ 

वीरभोग्या वसुन्धरा ५२ 

वीर संन्यासी १७३, १७५ 

वुड्स, श्रीमती २२८ 

वृन्दावन-कुंज १२८ 

वेद ७ ५२, १२३, १२७, १३९, १४६, 
१५२, २०४, २०७, २२२, २२७, 
३० ०-४, रे श्र, २३७१-७२, ३८७, 
३८९; अथवा सूक्‍त ११०; आप्त- 
वाक्य २९७; उनका कमंकाण्ड 
३९५; उसका व्यापक प्रभाव 
१३९; उसका शासन १३९, उसकी 
घोषणा २१५; उसके विभाग 
१४०; उसमें आर्यविद्या के वीर्य 
१६४; उसमें विभिन्न धर्म का बीज 
१६३; ऋक १९६; ग्रन्थ के दो 
खण्ड ३०३-४; -नामधारी १३९; 
परम तत्त्व का ज्ञान २१५; परिभाषा 
१३९; प्रकृत धर्म ११४; प्रचारक 
१६६; मंत्र १०९, ३८५; -मूर्ति 
भगवान १४१; वाणी १३७; 
विश्वासी ३८१; संबंधी मनु का 
विचार २१५; सार्वजनीन धर्म 
की व्याख्या करनेवाला १३९; 
हिन्दू का प्रामाणिक धर्मग्रन्थ २८१ 

वेदव्यास, भगवान्‌ ३५९ 

वेदान्त १४६, ३०५, ३४८-४९, २५५, 
३६०, २६४, २३६६-६७, २९२; 
उसका प्रभाव ३७७; उसकी धारणा 
सम्यता के विषय में ३९४; उसके 
लक्ष्य तक पहुँचने का उपाय ३९८; 
जाति-भेद का विरोधी ३७७; दर्शन 
३, ३८०, ३९१; द्वारा व्यक्तित्व 
३९६; -पाठ ३६७; भाग १४०; 
समिति ३५४ (प्रा० ठि०) 

वेदान्तवादी, यथार्थ ३९१-९२ 

वेदान्तोक्त धर्म ३४७ 


४२३७ 


वेसली चर्च २२९; प्रार्थनागृह २२७ 

वैदिक अनुष्ठान ४०३; आचार ५७ 
उपाय उचित ५६; और वौद्ध धर्म 
का एक उद्देश्य ५६; देव १२० 
धर्म ५६; धर्म का पुनरुभ्युद्य १२१; 
धर्म की उत्पत्ति १६२; धर्म तथा 
वौद्ध धर्म १२०-२२; धर्म 
तथा समाज की भित्ति ५६; पक्ष 
१२१; यज्ञधूम १३५; स्तर २२२; 
हठकारिता १६६ 

वेदान्तिक धर्म ३७५ 

वेच्यनांथ १६८ 

वेयक्तिक अनुभव ३३२; ईश्वर २९९; 
पवित्रता ३०१; सम्पत्ति ३०२ 

वेराग्य, उसका प्रथम सोपान ३९७; 
उसका भाव ३९२; और आननन्‍्द- 
लाभ ३९७; और त्याग १३६; 
यथार्थ ३३८ 

वैवाहिक जीवन, उसमें नारी का 


समानाधिकार ३००; और तढाक़ 
२५० 

वैद्य ६३, ६५, १०३; और वाणिज्य 
३०४ 

वेष्णव ७४; आधनिक ७४ 

वेष्णवास्त्र १०३ 


व्यंजनाशवित ११७ 

व्यक्ति अज्ञ ३९२; अपना निर्माता 
२९९; उसका अनुसोचन ३२६; 
उसका निर्माण २९४; उसकी 
शक्ति २१९; उसके उत्थान से 
देश का उत्थान २१९; उसके 
संन्यासी वनने की. प्रतिज्ञा २८३, 
और ईश्वरत्व का ज्ञान २१९; 
और क्रियाशील विशेषता २२४; 
और गुरु की जानकारी ३०; और 
नियम ३१; और मुवित की साधना 
२१९; और विचार का दमन 
३१; और व्यक्तित्व २७४; केम 
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स्वामी जी के कथन का सम्पूर्ण मर्म न समझ सकते के कारण वे जब विश्वाम- 
घर में प्रवेश कर रहे थे, तव आगे वढ़कर उनके पास आकर चंडी बाब बोले, 
“सुन्दर लड़कों की आप क्या वात कर रहे थे ? ” 

स्वामी जी ने कहा, “जिनकी मुखाकृति सुन्दर हो, ऐसे लड़के मैं नहीं चाहता-- 
मैं तो चाहता हूँ, खूब स्वस्थ शरीर, कर्मठ एवं सत्पकृतियुकत कुछ लड़के। उन्हें 
पःक्षंए करना (शिक्षा देना) चाहता हूँ, जिससे वे अपनी मुक्ति के लिए और 
जगत्‌ के कल्याण के लिए प्रस्तुत हो सकें।” 

और एक दिन जाकर देखा, स्वामी जी टहल रहे हैं, श्रीयुत शरच्चन्द्र चक्रवर्ती 
(स्वामी-शिष्य-संवाद” नामक पुस्तक के रचयिता) स्वामी जी के साथ खूब 
घनिष्ठ भाव से वातें कर रहे हैं। स्वामी जी से एक प्रश्न पूछने की हमें अत्यधिक 
उत्कण्ठा हुई। प्रश्न यह था--अवतार और मुक्त या सिद्ध पुरुष में क्या अन्तर 
है? हमने शरत्‌ बाबू से स्वामी जी के सम्मुख इस प्रश्न को उठाने के लिए विशेष 
अनुरोध किया। अतः उन्होंने स्वामी जी से यह प्रशत पूछा। हम लोग शरत्‌ 
वावू के पीछे पीछे यह सुनने के लिए गये कि देखें, स्वामी जी इस प्रश्त का वेया 
उत्तर देते हैं। स्वामी जी उस प्रश्न के सम्बन्ध में विना कोई प्रकट उत्तर दिये 
कहने लगे, “विदेह-मुक्त ही सर्वोच्च अवस्था है--यही मेरा सिद्धान्त है। जब 
मैं साघनावस्था में भारत के अनेक स्थानों में भ्रमण कर रहा था, उस समय 
कितनी निर्जेन गुफाओं में अकेले वैठकर कितना समय विताया है, मुक्ति प्राप्त 
नही हुईं, यह सोचकर कितनी वार प्रायोपवेशन द्वारा देह त्याग देने का भी संकल्प 
किया है, कितना ध्यान, कितना साघन-भजन किया है! किन्तु अब मुक्ति- 
लाभ के लिए वह विजातीय' आग्रह नही रहा। इस समय तो मन में केवल यही 
होता है कि जब तक पृथ्वी पर एक भी मनुष्य अमुक्त है, तब तक मुझे अपनी 
मुक्ति की कोई आवश्यकता नही ! ” 

में तो स्वामी जी की उक्त वाणी सुनकर उनके हृदय की अपार करुणा की 
बात सोचकर विस्मित हो गया और सोचने लगा, इन्होंने क्या अपना दृष्टान्त देकर 
अवतार पुरुषों का लक्षण समझाया है? क्‍या ये भी एक अवतार हैं? सोचा, 
स्वामी जी अव मुक्त हो गये हैं, इसीलिए मालूम होता है, उन्हें अपनी मुक्ति के 
लिए अब आग्रह नहीं है। 

और एक दिन सन्व्या के वाद मैं और खगेन (स्वामी विमलानन्द) स्वामी 
जी के पास गये। हरमोहन वावू (श्री रामकृप्ण देव के भक्त) हम लोगों को 
स्वामी जी के साथ विशेष रूप से परिचित कराने के लिए बोले, “स्वामी जी, 
ये दोनों आपके खूब धपेणां7श5 (प्रशंसक) हैं, और वेदान्त का अध्ययन भी 
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खूब करते हैं।” हरमोहन वाव्‌ के वाक्य का प्रथम अंश सम्पूर्ण सत्य होने पर भी, 
द्वितीयांश कुछ अतिरंजित था, क्योंकि हम लोगों ने उस समय केवल गीता का 
ही अध्ययन किया था। हम लोगों ने वेदान्त के छोटे छोटे कुछ ग्रन्थ और दो-एक 
उपनिषदों का अनुवाद एकाघ वार देखा था, परन्तु इन सव शास्त्रों की हम 
लोगों ने विद्यार्थी के समान उत्तम रूप से आलोचना नहीं की थी और न मूल संस्कृत 
ग्रन्थों को भाप्य आदि की सहायता से पढ़ा था। जो हो, स्वामी जी वेदान्त की 
वात सुनकर वोल उठे, “उपनिपद्‌ कुछ पढ़ा है?” 
मैंने कहा, “जी हाँ, थोड़ा-वहुत देखा है।” 
स्वामी जी ने पूछा, कौन सा उपनिषद्‌ पढ़ा है? ” 
मैंने मन के भीतर टटोलकर और कुछ न पाकर कह डाला, “कठोपनिपद्‌ 
पढ़ा है।” 
स्वामी जी ने कहा, अच्छा, कठ ही सुनाओ; कठोपनिषद्‌ खूब हाश्चपपे 
(सुन्दर) है--कवित्व से भरा है।” 
क्या मुसीबत ! स्वामी जी ने श्ञायद समझा कि मुझे कठोयनिपद्‌ कण्ठस्थ 
है, इसीलिए मुन्नसे सुनाने के लिए कहा। मैंने उसके संस्कृत मंत्रों को यद्यपि 
एकाघ वार देखा था, किन्तु कभी भी अर्थानुसन्वानपूर्वक पढ़ने और मुखाग्न 
करने की चेष्टा नहीं की थी। सो बड़ी मुश्किल में पड़ गया। क्‍या करूँ? इसी 
समय एक वात स्मरण आयी। इसके कुछ वर्ष पहले से ही भ्रत्यह नियमपूर्वक 
थोड़ा थोड़ा गीता का पाठ किया करता था। इस कारण गीता के अधिकांश 
इलोक मुझे कण्ठस्थ थे। सोचा, जैसे भी हो, कुछ शास्त्रीय श्लोकों की आवृत्ति 
यदि न करूँ, तो फिर स्वामी जी को मुँह दिखाते न बनेगा। अतएवं घोल उठा, 
“कठ तो कण्ठस्थ नहीं है--गीता से कुछ सुनाता हूँ।” 
स्वामी जी वोले, “अच्छा, वही सही।” 
तब गीता के ग्यारहवें अध्याय के अन्तिम भाग से स्थाने हृषीकेश! तव 
प्रकीर्त्या से आरम्भ करके अर्जुनकत संपूर्ण स्तव स्वामी जी को सुना दिया। स्वामी 
जी उत्साह देते हुए “बहुत अच्छा, बहुत अच्छा” कहने लगे। 
इसके दूसरे दिन मैं अपने मित्र राजेन्द्र घोष के पास गया। उससे मैंने कहा, 
“भाई, कल उपनिषद्‌ के कारण स्वामी जी के सम्मुख वड़ा छज्जित हुआ। तुम्हारे 
* पास यदि कोई उपनिषद्‌ हो, तो जेव में लेते चलो। यदि कल की तरह उपनिषद्‌ 
की बात निकालेंगे, तो पढ़ने से ही हो जायगा।” राजेन्द्र के पास प्रसन्नकुमार 
शास्त्रीकृत ईश-केन-कठ आदि उपनिषद्‌ और उनके वंगानुवाद का एक गुटका 
संस्करण था। उसे जेव में रखकर हम लोग स्वामी जी के दर्शनार्थ चले। आज 
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अपराह्न में स्वामी जी का कमरा लोगों से भरा हुआ था। जो सोचा था, वही 
हुआ। आज भी, यह तो ठीक स्मरण नहीं कि कैसे, पर कठोपनिषद्‌ का ही प्रसंग 
उठा। मैंने झट जेव से उपनिषद्‌ निकाला और उसे शुरू से पढ़ता आरम्भ किया। 
पाठ के बीच में स्वामी जी नचिकेता की श्रद्धा की कथा--जिस श्रद्धा के बल से 
वे निर्भीक चित्त से यम-सदच जाने के लिए भी साहसी हुए थे--कहने लगे। जवे 
नचिकेता के द्वितीय वर स्वर्ग-प्राप्ति की कथा का पाठ प्रारम्भ हुआ, तब स्वामी 
जी ने उस स्थल को अधिक न पढ़कर कुछ कुछ छोड़कर तृतीय वर का प्रसंग पढ़ने 
के लिए कहा। 

नचिकेता के प्रश्त--मृत्यु के बाद लोगों का सन्देह--शरीर छूट जाने पर 
कुछ रहता है या नहीं;--उसके बाद यम का नचिकेता को प्रछोभन दिखाना 
और नचिकेता का दृढ़ भाव से उन सभी का प्रत्याख्यान,---इन सब स्थलों का पाठ 
हो जाने के बाद स्वामी जी ने अपनी स्वभाव-सुलूभ ओजस्विनी भाषा सें क्या क्या 
कहा--क्षीण स्मृति सोलह वर्षो में उसका कुछ भी चिह्न न रख सकी। 

किन्तु इन दो दिनों के उपनिषदु-प्रसंग में स्वामी जी की उपनियद्‌ के प्रति 
श्रद्धा और अनुराग का कुछ अंश मेरे अन्तःकरण में भी संचरित हो गया, क्योंकि 
उसके दूसरे ही दित से जब कभी सुयोग पाता, परम श्रद्धा के साथ उपनिषद्‌ पढ़ने 
की चेष्टा करता था। और यह कार्य आज भी कर रहा हूँ। विभिन्न समय में 
उनके श्रीमुख से उच्चरित, अपूर्व स्वर, छय और तेजस्विता के साथ पठित उप- 
निषद्‌ के एक एक मन्त्र मानो आज भी मेरे कानों में गूज रहे हैं। जब परचर्चा 
में मग्न हो आत्म-चर्चा भूल जाता हूँ, तो सुच पाता हँ--उत्तके उस सुपरिचित 
किन्नरकण्ठ से उच्चरित उपनिषद्‌-वाणी की दिव्य गंभीर घोषणा--- 

तमेवेक्ष जानथ आत्मानसन्या वाचो विमुञ्चयामृतस्यैष सेतु:'---एकमात्र 
उस आत्मा को ही पहचानो, अन्य सब बातें छोड़ दो--वही अमृत का सेतु है।' 

जब आकाश में घोर घटाएँ छा जाती हैं और दामिनी दमकने लगती है, 
उस समय मानो सुन पाता हँ--स्वामी जी उस आकाशस्थ सौदामिनी की ओर 
इंगित करते हुए कह रहे हैं-- 


न तत्न सूर्यो भाति न चन्द्रतारकम्‌। 
नेसा विद्युतो भान्ति कुतोड्यमग्निः। 
'तमेव भान्तमनुभाति सर्वे । 
तस्य भासा सर्वेभिदं विभाति॥ं 
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-- वहाँ सूर्य भी प्रकाशित न हीं होता--चन्द्रमा और तारे भी नहीं, ये सब विद्यत्‌ 
भी वहाँ प्रकाशित नहीं होतीं--फिर इस सामान्य अग्नि की भला बात ही क्या ? 
उनके प्रकाशित होने से फिर सभी प्रकाशित होते हैं, उनका प्रकाश इन सबको 
प्रकाशित करता है।' 

पुनः, जब तत्त्वज्ञान को असाध्य जान हृदय हताश हो जाता है, तव जैसे सुन 
पाता हँ--स्वामी जी आनन्दोत्फुल्ल हो उपनिषद्‌ की आइवासन देनेवाली इस 
वाणी की आवृत्ति कर रहे है -- 


श्रुण्वन्चु. विश्वे अमृतस्य पुत्रा 
आ ये धामानि दिव्यानि तस्युः॥ 
वेदाहमेत॑ पुरुष सहान्तम्‌ 
जआदित्यवर्ण' तमसः. परस्तातृ॥ 
तमेव विदित्वाइति मृत्युमेति 
सान्‍्यः पन्‍्या विद्यतेश्यताय॥' 


- है अमृत के पुत्रों, हे दिव्यवामनिवासियो, तुम छोग सुनो । मैने उस महान्‌ 
पुरुष को जान लिया है, जो आदित्य के समान ज्योतिर्मय और अज्ञानान्वकार से 
अतीत है। उसको जानने से ही लोग मृत्यू का अतिक्रमण करते हैं---मुक्ति का और 
दूसरा कोई मार्ग नहीं।' 

अस्तु, और एक दिन की घटना का विपय यहाँ पर संक्षेप में कहगा। इस दिन 
की घटना का शरत्‌ वाबू ने विवेकानन्द जी के संग में! नामक अपने भ्रन्थ में विस्तृत 
रूप से वर्णन किया है। 

मैं उस दिन दोपहर में ही जा उपस्थित हुआ था। देखा, कमरे में बहुत से 
गुजराती पण्डित बैठे हैं, स्वामी जी उनके पास बैठकर धाराप्रवाह रूप से संस्कृत 
भाषा में घर्मं विषयक विचार कर रहे है। भक्ति-ज्ञान आदि अनेक विषयों की चर्चा 
हो रही थी। इसी बीच हल्ला हो उठा। ध्यान देने पर समझा कि स्वामी जी 
संस्कृत भाषा में वोलते वोलते कोई एक व्याकरण की भूल कर गये। इस पर पण्डित- 
गण ज्ञान-भक्ति-विवेक-वैराग्य आदि विपय की चर्चा छोड़कर इस व्याकरण की 
त्रुटि को लेकर, हमने स्वामी जी को हरा दिया” यह कहते हुए खूब शोर-गुल मचा 

हूँ और भसन्न हो रहे हैं। उत्त समय श्री रामकृष्ण देव की वह वात याद आ 
गयी--ग्रिद्ध उड़ता तो खूब ऊपर है, किन्तु उसकी दृष्टि रहती है मरे पशुओं पर ! 





१ इवेताइवतरोपनियद्‌ ॥२॥५; ३॥८॥ 
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जो हो, स्वामी जी किचित्‌ भी विचलित नहीं हुए और कहा, पण्डितानां दासोएहं 
क्षन्तव्यमेतत्स्खलूनम्‌॥। थोड़ी देर के बाद स्वामी जी उठ गये और पण्डितगण गंगा 
जी में हाथ-मुंह घोने के लिए गये। मैं भी बगीचे में घूमते घूमते यंगा जी के तट पर 
गया। वहाँ पण्डितगण स्वामी जी के सम्बन्ध में आलोचना कर रहे थे। सुना, वे 
कह रहे थे--. स्वामी जी उस प्रकार के पण्डित नहीं हैं, परन्तु उनकी आँखों में एक 
मोहिनी शक्ति है। उसी शक्ति के बल से उन्होंने अनेक स्थानों में दिग्विजय की है।” 
सोचा, पण्डितों ने तो ठीक ही समझा है। आँखों में यदि मोहिनी शक्ति न होती, 
तो क्या यों ही इतने विद्वान, घनी-मानी, प्राच्य-पाइ्चात्य देश के विभिन्न प्रकृति के 
स्त्री-पुरुष इनके पीछे पीछे दास के समान दौड़ते ! यह तो विद्या के कारण नहीं, 
रूप के कारण नहीं, ऐश्वर्य के भी कारण नहीं--यह सब उनकी आँखों की उस 
मोहिनी शवित के ही कारण है। 
पाठकगण ! आँखों में यह मोहिनी शक्ति स्वामी जी को कहाँ से मिली, 
इसे जानने का यदि कौतूहल हो, तो अपने श्री गुरु के साथ उनके दिव्य सम्बन्ध 
एवं उनके अपूर्व साधन-बृत्तान्त पर श्रद्धा के साथ एक बार मनन करो--इसका 
रहस्य ज्ञात हो जायगा। 
सन्‌ १८९७, अप्रैल मास का अन्तिम भाग। आल्मबाज़ार मठ। अभी चार- 
पाँच दिन ही हुए हैं, घर छोड़कर मठ में रह रहा हूँ। पुराने संन्यासियों में केवल 
स्वामी प्रेमानन्द, स्वामी निर्मेछानन्द और स्वामी सुबोधानन्द हैं। स्वामी जी 
दाणजिलिंग से आये--साथ में स्वामी ब्रह्मानन्द, स्वामी योगानन्द, स्वामी जी 
के भद्रासी शिष्य आलासिंगा पेझमल, किडी और जी० जी० आदि हैं। 
स्वामी नित्यानन्द, कुछ दिन हुए, स्वामी जी द्वारा संन्यासब्रत में दीक्षित हुए 
हैं। इन्होंने स्वामी जी से कहा, “इस समय बहुत से नये नये लड़के संसार छोड़कर 
मठवासी हुए हैं, उनके लिए एक निर्दिष्ट नियम से शिक्षा-दान की व्यवस्था करना 
अत्युत्तम होगा।” 
स्वामी जी उनके अभिप्राय का अनुमोदन करते हुए बोले, “हाँ, हाँ, नियम 
बनाना तो अच्छा ही है। बुलाओ सभी को।” सव आकर बड़े कमरे में जमा 
हुए। तव स्वामी जी ने कहा, “कोई एक व्यक्ति लिखना शुरू करो, मैं बोलता 
जाता हूँ।” उस समय सव एक दूसरे को ठेछकर आगे करने लगे---कोई अग्रसर 
नहीं होना चाहता था, अन्त में मुझे ढकेलकर आगे कर दिया। उस समय मठ में 
लिखाई-पढ़ाई के प्रति साधारणतया एक प्रकार की उपेक्षा थी। यही घारणा 
प्रवछ थी कि साधन-भजन करके भगवान्‌ का साक्षात्कार करना ही एकमात्र सार 
है; लिखने-पढ़ने से तो मान और यश की इच्छा होती है। जो भगवान्‌ के द्वारा 
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आदिष्ट होकर प्रचार-कार्य आदि करेंगे, उनके लिए भले वह आवश्यक हो, पर 
साधकों के लिए तो उसका कोई प्रयोजन नहीं है, उलटे वह हानिकारक ही है। 
जो हो, मैं पहले ही कह चुका हूँ कि स्वभाव से मैं ज़रा 0७००१ (अग्रिम) और 
लापरवाह हूँ---मैं अग्रसर हो गया। स्वामी जी ने एक बार आकाश की ओर 
देखकर पूछा, “यह क्‍या रहेगा ?” (अर्थात्‌ क्‍या मैं ब्रह्मचारी होकर वहाँ रहूगा, 
अथवा दो-एक दिन मठ में घूमने के लिए ही आया हूँ और बाद में चल जाऊँगा। ) 
संन्यासियों में से एक ने कहा, 'हाँ।” तब मैंने काग़ज़-क़लूम आदि ठीक से लेकर 
गणेश का आसन ग्रहण किया। नियम लिखाने से पहले स्वामी जी कहने लगे, 
“दिखो, हम ये सब नियम बना तो रहे है, किन्तु पहले हमें समझ लेना होगा कि इन 
नियमों के पालन का मूल लक्ष्य क्या है। हम लोगों का मूल उद्देश्य है--सभी 
नियमों से परे होना। तो भी, नियम बनाने का अर्थ यही है कि हममें स्वभावतः 
बहुत से कुनियम हैं--सुनियमों के द्वारा उन कुनियमों को दूर कर देने के वाद 
हमें सभी नियमों से परे जाने की चेष्टा करनी होगी। जैसे काँटे से काँठा निकाल- 
कर अच्त में दोनों ही काँटों को फेंक दिया जाता है।” 

उसके बाद स्वामी जी ने नियम लिखाने प्रारम्भ किये। प्रातःकारलू और 
सायंकाल जप-ध्यान, मध्याह्ल विश्वाम के बाद स्वस्थ होकर शास्त्र-प्रन्थों का 
अध्ययन और अपराह्न सबको मिलकर एक अध्यापक के निकट किसी निदिष्ट 
शास्त्र-ग्रन्थ का श्रवण करना होगा--यह व्यवस्था हुई। प्रत्येक दिन प्रातः: और 
साय॑ थोड़ा थोड़ा डेल्सर्ट' व्यायाम करना होगा, यह भी निश्चित हुआ। अन्त में 
लिखाना समाप्त कर स्वामी जी ने कहा, देख, इन नियमों को ज़रा देख-भालकर 

अच्छी तरह प्रतिलिपि करके रख ले--देखना, यदि कोई नियम ४८४४४४० ( निषेष- 

वाचक ) भाव से लिखा गया हो, तो उसे 77099४6 (विधिवाचक ) कर देना ।” 

इस अन्तिम आदेश का पालन करते समय हमें ज़रा कठिनाई मालूम हुई। 
स्वामी जी का उपदेश था कि किसीको खराब कहना, उसके विरुद्ध आलोचना 
करना, उसके दोष दिखाना, उससे तुम ऐसा मत करो, बैसा मत करो' कहकर 
76४०४४०८ (निषेधात्मक) उपदेश देना---इस सबसे उसकी उन्नति में विशेष 
सहायता नहीं होती, किन्तु उसको यदि एक आदर्श दिखा दिया जाय, तो फिर 
उसकी उन्नति सरलता से हो सकती है, उसके दोष अपने आप चले जाते हैं। 
यही स्वामी जी का अभिप्राय था। 


है 


आज अपराह्न में बड़ा कमरा लोगों से भरा हुआ है। स्वामी जी उनके वीच 


विवेकानन्द साहित्य शप४ 


अपुर्व शोभा घारण कर बैठे हुए हैं। अनेक असंग चल रहे हैं। वहाँ हम लोगों के 
मित्र विजयकृष्ण बसु (आजकल अलीपुर अदालत के विख्यात वकील) महाशय 
भी उपस्थित हैं। उस समय विजय बावू समय समय पर अनेक सभाओं में और 
कभी कभो कांग्रेस में खड़े होकर अंग्रेज़ी में व्याख्यान दिया करते थे। उनकी इस 
व्याख्यान-शक्ति का उल्लेख किसौने स्वामी जी के समक्ष किया। इस पर स्वामी 
जी ने कहा, “सो बहुत अच्छा है। अच्छा, यहाँ पर बहुत से लोग एकत्र हैं--जरा 
खड़े होकर एक व्याख्यान तो दो, 5०ए (आत्मा) के सम्बन्ध में तुम्हारी जो 068 
(धारणा) है, उसी पर कुछ कहो ।” विजय बाबू अनेक प्रकार के बहाने बनाने 
लगे। स्वामी जी एवं और भी वहुत से लोग उनसे खूब आग्रह करने लगे। १५ 
मिनट तक अनुरोध करने पर भी जब कोई उनके संकोच को दूर करने में सफल 
नहीं हुआ, तब अन्ततोगत्वा हार मानकर उन लोगों को दृष्टि विजय वावू से हटकर 
मेरे ऊपर पड़ी। मैं मठ में सहयोग देने से पूर्व कभी कभी धर्म के सम्बन्ध में बंगला 
भाषा में व्याख्यान देता था, और हम लोगों का एक 'डिवेटिंग क्लब” (वाद-विवाद 
समिति) भी था--उसमें अंग्रेज़ी बोलने का अभ्यास करता था। मेरे सम्बन्ध में 
इन सब बातों का किसीने उल्लेख किया ही था कि वस, मेरे ऊपर वाज़ी पछटी। 
पहले ही कह चुका हूँ, मैं बहुत कुछ लापरवाह सा था। #00'5 7पडा गा शोश6 
78० ०००" (० ४०४0. (जहाँ देवता भी जाने में भयभीत होते हैं, वहाँ 
मूल घुस पड़ते हैं।) मुझसे उन्हें अधिक कहना नहीं पड़ा। मैं एकदम खड़ा हो 
गया और बृहदारण्यक उपनिषद्‌ के याज्ञवल्कय-मैत्रेयी संवाद के अन्तर्गत आत्म- 
तत्त्व को लेकर आत्मा के सम्बन्ध में लगभग आध घंटे तक जो मुँह में आया, बोलता 
गया। भाषा या व्याकरण की भूल हो रही है अथवा भाव का असामंजस्य हो 
रहा है, इस सबका मैंने विचार ही नहीं किया। दया के सागर स्वामी जी मेरी 
इस चपलता पर थोड़ा भी विरक्‍्त न हो मुझे उत्साहित करने छगे। मेरे बाद 
स्वामी जी द्वारा अभी अभी संन्यासाश्रम में दीक्षित स्वामी प्रकाशानन्दं लगभग 
दस मिनट तक आत्मतत्त्व के सम्बन्ध में बोले। वे स्वामी जी की व्याख्यान-शैली 
का अनुकरण कर बड़े गम्भीर स्वर में अपना वक्तव्य देने लगे। उनके व्याख्यान 
की भी स्वामी जी ने खूब प्रशंसा की । 


१. ये सेन फ्रांसिस्को (यू० एस० ए०) की वेदान्त-समिति के अध्यक्ष ये। 
अमेरिका सें इनका कार्य-काल १९०६ ई० से १९२७ ई० तक था। ८ जुलाई, 
सन्‌ १८७४ को कलकत्ते सें इनका जन्म हुआ था एवं १३ फ़रवरी, १९२७ ई० 
को सेन फ्लांसिस्को की वेदान्त-समिति में इनका देहान्त हुआ। स० 


श्प५ स्वामी जी की अस्फुट स्मृति 


जहा ! स्वामी जी सचमुच ही किसीका दोप नहीं देखते थे। वे, जिसमें जो 
भी कुछ गुण या शक्ति देखते, उसीके अनुसार उसे उत्साह देकर, जिससे उसके 
भीतर को अव्यक्त शक्तियाँ प्रकाशित हो जायें, इसीकी चेष्टा करते थे। किन्तु, 
पाठक, आप लोग इससे ऐसा न समझ बैठे कि वे सबको सभी कार्यों में प्रश्नय देते 
थे। क्योंकि अनेक वार देख चुका हूँ, लोगों के, विशेषतः: अपने अनुगामी गुरु- 
आता और शिष्यों के, दोष दिखलाने में समय समय पर वे कठोर रूप भी घारण करते 
थे। किन्तु वह हम लोगों के दोषों को हठाने के लिए---हम लोगों को सावधान 
करने के लिए ही होता था, हमें निरुत्साह करने या हम लोगों के समाच केवल 
परछिद्रान्वेषण वृत्ति को सार्थक करने के लिए नहीं। ऐसा उत्साह और भरोसा 
देनेवाला हम अब और कहाँ पायेंगे ? कहाँ पायेंगे ऐसा व्यक्ति, जो शिष्यवर्ग 
को लिख सके, “ग॒ छव्ष्णा 8०: 0706 णी गए ढंजरीकला0 40 928७ 7्रपणफाल्प 
प्राग्रह् एएलघाॉंटा' पाशा 7 ०णॉव 6एछ७० 96९, ऋएश'ए078 0 एठ0प ए्रफां 96 
8 होगा, ऐव्वा: $ ए्रए छणते.--मैं चाहता हूँ कि तुम लोगों में से 
प्रत्येक, मैं जितना हो सर, तदपेक्षा सौगुता बड़ा होवे। तुम लोगों में से प्रत्येक को 
आध्यात्मिक दिग्गज होना पड़ेगा--होवा ही होगा, न होने से नहीं बनेगा ।' 


५ 


इसी समय स्वामी जी द्वारा इंग्लैण्ड में दिये गये ज्ञानयोग सम्बन्धी व्याख्यानों 
को लत्दच से ई० टी० स्टर्डी साहब छोटी छोटी पुस्तिकाओं के आकार में प्रकाशित 
करने लगे। मठ में भी उनकी एक एक दो दो प्रतियाँ आने लगीं। स्वामी जी उस 
समय दाजिलिंग से नहीं लौटे थे। हम लोग विशेष आग्रह के साथ अद्वेत्त तत्त्व के 
भपूर्व व्यास्यारूप, उद्दीपना से भरे उन व्याख्यानों को पढ़ने छूगे। वृद्ध स्वामी अद्वेता- 
ननन्‍्द अंग्रेज़ी अच्छी तरह नहीं जानते थे, किन्तु उनकी यह विशेष इच्छा थी कि नरेन्द्र 
ने वेदान्त के सम्बन्ध में विल्लयत में क्या कहकर लोगों को मुग्व किया है, यह सुनें। 
अतः उनके अनुरोध से हम लोग उन्हें उन पुस्तिकाओं को पढ़कर, उनका अनुवाद 
करके सुनाने लगे। एक दिन स्वामी प्रेमानन्द नये संन्यासियों और ब्रह्मचारियों 
से बोले, (तुम लोग स्वामी जी के इन व्याख्यानों का वंगला अनुवाद करो न।” 
तब हममें से कई लोगों ने अपनी अपनी इच्छानुसार उन पुस्तिकाओं में से एक एक 
को चुन लिया और उनका अनुवाद करना आरम्भ कर दिया। इसी बीच स्वामी 
जी लौट आये। एक दिल स्वामी प्रेमानन्द जी स्वामी जी से बोले, “इन लड़कों 
ने आपके व्याख्यानों का अनुवाद करना प्रारम्भ कर दिया है।” वाद में हम लोगों 
को लक्ष्य करके कहा, “तुम लोगों में से कौन क्या अनुवाद कर रहा हैं, यह स्वामी जी: 


